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सम्पदस्ाये अस्तावना 


प्रणम्य सारतं राष्ट्र दाशनिकेः सुसेवितम्‌ । 
इहत्यद्शेनाग्रयाभिनवं विश्वमनोहरम्‌ ॥ 
रानडेद्शनग्रन्थं.. सम्पादयति. सड्गमः । 
प्रत्तरवकृति-सूरीणंक कृतज्ञश्वच॒ वशंवदः ॥ १-२॥ 
त्तान्त-दशन-अन्था डे-सुमनीपिणः । 
त्रिवेणीसेविनस्त्वत्र त्रिवेणीकृत्य. बरणणिता;॥ ३॥ 
वृत्त-अन्थोी१. समीक्ष्येते तज्ज्ञ रेवात्रसूरिमि: । 
सुसंवादों ययोः स्व-स्व॑ं दर्शनस्य सम्मतः ॥ 9॥ 
सन्द मनन्‍्द बहनती या एुसग्यप्यलिज्तना। 
रानडे-रक्षिता घारा सर्वदशंनतायिनी ॥ 

तस्या एवात्र संवाहः: कल्ितः स्नातकेः स्वयम्‌ । 
हिन्दीसाश्रित्य. सर्वेषां सुबोधाथीय भूयसे ॥ 
राष्ट्रभापा यथा हिन्दी तथेदं राष्ट्रदर्शनम । 
अप्यद्क्‍्यं विदध्यान्नो राष्ट्रस्याह्नेतवादत: ।॥| ४-७ ॥ 


श्री रानडे वतमान भारत के अग्रणी दाशंनिक थे। उनके व्यक्तित्व में भारतीय दशन की 
शास्त्रीयता और साधना दोनों का अनुपम मेल था । एक ओर वे इलाहाबाद के प्रोफेसर थे, दशंन 
के सफल अध्यापक थे, प्रवर बौद्धिक थे, लब्धप्रतिष्ठ विद्वान थे और उच्च कोटि के ग्रंथों के 
प्रणेता थे तो दूसरी ओर वे निम्बल के सन्त थे, सच्चे साधक थे, प्रभावशाली तथा सर्वप्रिय देशिक 
( शुरू ) थे, पहुँचे हुए महात्मा थे और आध्यात्मिक अनुभूतियों की खानि थे | वे बुद्धिबाद और 
अध्यात्मवाद के निःसन्देह संगम थे | दोनों को उन्होंने बराबर-बराबर आजीवन निभाया। अ्रत 
यह नहीं कहा जा सकता कि दोनों में कौन-सी प्रवृत्ति उनमें अधिक थी, को बड़ छोट कहन नहिं 
जोगू । इस दृष्टि से यह निर्विवाद कह्य जा सकता है कि यद्यपि वतमान भारत में शास्त्रीय दाश॑- 
निक मात्र अथवा साधक दाशनिक मात्र कुछ ऐसे अ्रवश्य हुए हैं जो श्री रानडे के समकत्तु हूँ पर 
ऐसा कोई भी दाशंनिक नहीं हुआ है जिसने उनकी भाँति दोनों को आजीवन निभाया हो। अ्रतः 
समकालीन भारतीय दशन में वे सर्वाधि के उल्लेखयोग्य दाशनिक हैं | 
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१. ग्रन्थानां जात्यभिप्रायमेकतल्वमधिकृत्य वृत्त न सह इन्द्र: । 


( २ ) 


उन्होंने भारतीय दर्शन की जैसी सेवा की वेसी इस युग में किसी ने नहीं की। उनकी 
सेवाओं में निम्नलिखित का मूल्य विशेष होगा-- 


. (१) भारतीय दर्शन में शास्त्रीय पत्रकारिता का उन्होंने सूत्रपात किया। उन्होंने पहले 
श्री विजरी की सहायता से इर्डियन फिलसाफिकल रिव्यू का सम्पादन प्रकाशन किया । बाद को 
जब वह बन्द हो गया तो उन्होंने रिब्यू आव_फिलासफी एण्ड रिल्लीजन नामक त्र मासिक पत्रिका 
का संचालन किया | यद्यपि आज यह भी पत्रिका बन्द हो गई है तथापि इसने दाशंनिक जगत्‌ की 
महत्वपूर्ण सेवा की है । 


(१) उन्होंने दाशनिक शोध-संस्थानों की प्रतिष्ठापना की। एकेडेमी आव्‌ फिला- 
सफी एण्ड रिलीजन को उन्होंने स्थापित किया और इसके तत्वाधान में भारतीय दशन के इतिहास 
तथा रिब्यू आव_फिलासफी एण्ड रिलीजन नामक पत्रिका को प्रकाशित करने की योजना बनाई । 
भारतीय दशन के इतिहास में कुछ पुस्तकें प्रकाशित हुँ. और कुछ अ्रर्थामाव के कारण न हो. 
सकी । तत्वज्ञान मन्दिर अमलेनर के भी वे संस्थापक समापति थे। इसी प५१्रकार अखिल 
दर्शन परिषद्‌ के भी वे संस्थापक-प्रधान थे। भाण्डारकार ओरियण्टल इन्स्टीट्यूट की संस्थापना में 
भी उनका प्रमुख हाथ था| जहाँ उन्होंने इन शास्त्रीय संस्थाओं को स्थापना की श्रथवा उनकी 
स्थापना में महत्वपूर्ण सहयोग दिया वहाँ उन्होंने अध्यात्म-परिषद्‌ की भी स्थापना की जिसमें अ्रभी 
तक अध्यात्म साधना सम्बन्धी व्याख्यान तथा काय हो रहे हैं। प्रयाग, सांगली और निम्बल 
अध्यात्म-परिषद्‌ के प्रधान केन्द्र है । 


(३) देशी ओर विदेशी विद्वानों की प्रायः घारणा है कि भारतीय दर्शन की प्रगति 
पिछली कई शताब्दियों से रुकी हुईं है। ये लोग संभवतः १७ वीं शती के अनन्तर भारतीय दर्शन 
में मौलिक कृतियों का अभाव पाते हैं। श्री रानडे ने इस विचार-धारा को गलत सिद्ध किया। 
उनके अनुसार भारतीय दर्शन की प्रगति कभी रुकी नहीं है। वह १७ वीं शती के श्रनन्तर भी 
आज तक अ्रबाध गति से बढ़ता जा रहा है। इसमें मौलिक दाशंनिक हुए. हैं और उनकी मौलिक 
कृतियाँ हैं | ये सब दाशनिक कृतियाँ भारत की आश्वुनिक भाषाओं में हैं । हिन्दी, मराठी और 
कननड के सन्त-साहित्य पर लेखनी चला कर श्री रानडे ने सिद्ध किया कि इन भाषाओं का दर्शान- 
साहित्य बतलाता है कि संस्कृत दर्शन के अनन्तर भारतीय दर्शन का विकास इन भाषाओं के 
माध्यम से होने लगा । 


(४) भारतीय भक्तिवाद या रहस्यवाद को उन्होंने शास्त्रीय रूप दिया। भविष्य में 
. भारतीय दश न में भक्ति-शास्त्र का भी महत्व आँका जायगा | 


(४ ) प्रायः भारतीय दर्शन के विद्वान इस बात को मानते है कि भारतीय दर्शन 
पाश्चात्य दशन-जैसा कोरा बुद्धिवादी दशन नहीं है। फिर भी उन सब लोगो ने इसकी बुद्धिवादी 
व्याख्या ही की है। श्री रानडे ने इस दशन की बौद्धिक-आध्यात्मिक व्याख्या करके संसार के 
सामने भारतीय दर्शन की सच्ची व्याख्या पेश की है | 


( है ) 


(६ ) जिन लोगो' को भारतीय दर्शन की आध्या व्मक साधनाओं पर संशय होता था, 
उन्हें श्री रानडे' से मिलकर अपने संशय का समाधान मिल जाता था। श्री रानडे ने अपने जीवन 
में आध्यात्मिक साधना को' अपनाया था। इससे वे साधना की व्यावहारिक शिक्षा भी 
देते थे । 


(७) उन्होंने भारतीय दशनों को आनन्दवाद में समन्वित किया। यह समन्वयात्मक 
दृष्टिकोण आज अधिक उपयोगी है। पर आनन्दवाद समन्वय होते हुए. भी बहुत कुछ उनका 
मौलिक मत हे । 


(८) तुलनात्मक दर्शन और धर्म में भी श्री रानडे ने काफी योगदान दिया । भारतीय क्‍ 
आर पश्चिमी दर्शनों की उन्हेंने जो तुलनाएँ की हैं, वे पूव और पश्चिम को मिलाने में हाथ 
बटा रही है 


(६) श्री रानडे ने ऐसे शिष्य पेदा किये हैं जो उनके बुद्धिवाद, अध्यात्मवाद या दोनों 
को<नन्त रहे हैं। वे अपने दशन को अपने तक ही सीमित रख देने वाले व्यक्ति न थे। उनके 
अनेक योग्य शिष्य हैं जो उनकी परम्पराओं को निभा रहे हैं। इससे समकालीन भारतीय दर्शन में 
उनके और उनके अनुयायियों के विचार एक विशेष मत का रूप धारण कर रहे हैं। इस मत को 
रानडे-मत आसानी से कहा जा सकता हैं। इस समय इसका तीन धाराओं में विकास हो रहा है । 
पहली धारा अध्यात्म-घारा है, सन्‍्त-परम्परा है। श्री रानडे का एक अपना सम्प्रदाय था। इस 
सम्प्रदाय के अपने दाशनिक मत हैं। श्री रानडे की इसमें युगान्तंराकारी देनें हैं | इस विचार-घारा 
का केन्द्र. निम्बल, धारवाड़ और सांगली बन रहे हैं। 


दूसरी धारा विशुद्ध बौद्धिक है। पहली धारा में प्रातिम ज्ञान पर बल है तो दूसरी 
धारा में बुद्धि पर । बुद्धि से भी अपरोच्षानुभूति प्राप्त की जा सकती है--ऐसा दूसरी 
धारा का विचार है, क्योंकि अपरोज्ञानुभूति बुद्धि का ही तो परिपाक है। पहली धारा में बुद्धि के 
विकास के बिना भी अपरोक्षानुभूति को प्राप्त करने की विधि पाई जाती है । दूसरी अर्थात्‌ बौद्धिक 
विचार-धारा का केन्द्र धारवाड़; इलाहाबाद और पूना हो रहे हैं। इन दोनों धाराओं के अति- 
रिक्त भी एक धारा है जो दोनों का वैसे ही समन्वय करती है जैसे श्री रानडे ने किया था | इस 
धारा का अ्रभी विशेष विकास नहीं हुआ है। पर लगता है कि श्री रानडे के कुछ शिष्य जिन्‍्हेंने 
उनसे दशन का अध्ययन किया था और फिर उनसे गुरु-मंत्र भी लिया था, इस तीसरी विचार- 
धारा को शनेः शने: विकसित कर रहे हैं। पहली विचार-घारा में अधिकतर वे लोग हैं. जिन्होंने 
श्री रानडे या उनके गुरु अथवा गुरु-भाई से मन्त्र लिया था और नाम-साधना करते है । ऐसे 
' लोगों ने शास्त्रीय दशन की शिक्षा उनसे नहीं पाई थी। दूसरी विचार-धारा में वे लोग हें 
जिन्होंने रानडे से दशन पढ़ा था। इन लोगों ने उनसे गुरु-मन्त्र नहीं लिया था। तीसरी धारा 
में वे लोग हैं जो श्री रानडे के दो प्रकार के शिष्य हैं, विद्या-शिष्य और साधना-शिष्य । 

अनुयायियों की दृष्टि के अतिरिक्त कुछ सिद्धान्तों की दृष्टि से भी इन तीन विचार- 
धाराओं का निरूपण कर देना आवश्यक है। अध्यात्म-बारा नाम-साधना तथा आनन्दानुभूति को 


( ४ ) 


आवश्यक मानती है| यह अपने को धर्म, भक्ति और रहस्यवाद तक ही सीमित रखती है । बौद्धिक, 
धारा तल्वदर्शन, ज्ञानमीमांसा, नीतिशास्‍्त्र और सभाज-शास्त्र का चिन्तंन करती है और सर्वत्र 
आननन्‍्दवाद का समर्थन करती है। तीसरी धारा में ज्ञान और भक्ति के समन्वय पर अधिक जोर 
है | लगता है कि रानडे-मत की तीनों धाराएँ त्रिवेणी की तरह एक जगह आनन्‍्दवाद पर मिलती 
हैं। तीनों का अपना विशिष्ट ज्षेत्र है। तीनों में से प्रत्येक दूसरे के विशिष्ट क्षेत्र में दखल नहीं 
करती और उसकी विशेषता को स्वीकार करती है । द 


प्रस्तुत ग्रंथ में श्री रानडे के जीवन और दशन को स्पष्ट किया गया है | यद्यपि कुछ विशेष 
लोग अपना लेख नहीं भेज सके हैं, तथापि प्रस्तुत ग्रंथ पर्याप्त प्रतीत हो रहा है। यह तीन' भागों में 
में विभक्त है। पहले भाग में श्री रानडे के जीवन की समीक्षा है, दूसरे भाग में उनके दर्शन की 
समीक्षा है और तीसरे भाग में उनके ग्रंथों की समीक्षा है। प्रत्येक भाग का अपना मूल्य है । 
प्रत्येक भाग में श्री रानडे के दर्शन की प्रासंगिक चर्चा भी हो गई है। पर फिर भी पहला भाग 
प्रायः उनके जीवन, आचरण और रहने से ही सम्बन्धित है | सन्‍्तों की कथनी, करनी श्रद्ध.'जड्नी 
एक होती है| फिर भी उन पर पुृथक-पथक विचार किया जाता है। जीवन-समीक्षा 
श्री रानडे की रहनी है | ग्रंथ-समीक्षा उनकी करनी है। दर्शन-समीक्षा उनकी कथनी है। तीनों में 
यदि एकता दिखाई पड़े तो स्वाभाविक ही है । 


यहाँ प्रत्येक भाग का परिचय देना आवश्यक नहीं है। उस पर कुछ टीका-टिप्पणी भी 
करना व्यथे है। मूल इतना सुन्दर है कि उसमें कुछ जोड़ना ठीक नहीं है । 

पर यह न समझ लेना चाहिए कि प्रस्तुत कृति में श्री रानडे के दशन का पूरा विवरण 
आ गया है। यद्यपि इस बात की भरसक चेष्टा की गईं है कि इसमें उनके दश न की पूरी व्याख्या 
हो जाय, पर निम्नलिखित कारणों से यह सम्मव न' हो सका--- 

१. श्री रानडे की तीन कृतियाँ श्रमी तक अप्रकाशित हैं | ये हैं--वेदान्त-व्याख्यान, गीता- 
व्याख्यान और कर्नाटक रहस्यवाद । अन्तिम पर यहाँ दो लेख दिये गए हैं--एक दर्शन-समीक्षा में 
ओर दूसरा ग्रन्थ-समीक्षा में | फिर भी कर्नाटक रहस्यवाद का' ग्रन्थ अभी तक अ्रप्रकाशित है और 
इस कारण इस पर विशेष कुछ नहीं कहा जा सकता। वेदान्त-व्याख्यान और गीता-व्याख्यान 

अत्यन्त महत्वपूर्ण हैं। गीता-व्याख्यान श्री रानडे की सर्वोत्कृष्ट और सर्वपरिपक्व रचना है जिसको 
उन्होंने सबके बाद में लिखा है | इसमें उनके निजी मतों की विशेष व्याख्या है। ये व्याख्यान 
नागपुर विश्वविद्यालय और मदनमोहन [मालवीय इलाहाबाद विश्वविद्यालय कालिज के तस्वा- 
वधानों में दिए गये थे। इनके प्रकाशित हो जाने पर अवश्य ही श्री रानडे के दर्शन पर कुछ 
ओर तेज प्रकाश पड़ेगा | वेदान्त-व्याख्यान से तो यह पता चलेगा कि बेदान्त-दर्शन और श्री 
रानडे दशन का क्‍या संबन्ध है | इसके प्रकाश में न आने से इस समस्या पर अभी कुछ विशेष 
नहीं कहा जा सकता है। 


२. बहुत से योग्य विद्वान अपना लेख भेज नहीं सके और जिन लोगों ने भेजा है उनमें 
से कुछ और विशद्‌ लिखने वाले ये, पर समयाभाव के कारण वैसा कर न सके | 


( # ) 

फिर भी जो सामग्री यहाँ दी जा रही है वह न्यून नहीं है। इसमें श्री रानडे के दर्शन का 
सामान्य स्वरूप अवश्य स्पष्ट हो जाता है औंर विज्ञ पाठकों को उसके विशेष स्वरूप को स्वयमेव 
जान लेने में बाधा न होगी, अनुक्तप्रप्यूदति पशिडतो जनः । 

पहले इस ग्रन्थ को श्री रानडे के जीवन-काल में ही निकालने की योजना थी। तब शायद 
इसका रूप भी दूसरा होता । श्री रानडे से १६५४६ ग्रीष्म में इस बात की चर्चा भी की गई । 
' बड़ी व्याख्या के बाद उन्होंने इसके प्रकाशन को स्वीकार किया था । आशा थी कि उनको यह 
कृति भेंट में दी जायगी। पर होनी दूसरी थी। आज यह उनके देहपात के बाद प्रकाश में आ 
रही है। पर इतना तो संतोष है कि जिस कार्य का आरम्म किया गया था. और जिसकी चर्चा 
श्री रानडे साहब से कर दी गई थी वह अब पूरा हो गया है । 


इस ग्रंथ के प्रणयन में विशेष प्रोत्साहन राष्ट्रपति राजेन्द्र प्रसाद, डा० राधाकृष्णन , राज्य- 
पाल बी० रामकृष्ण्राव, माननीय बलवन्त नागेश दातार, डा० धीरेन्द्रमोहन दत्त, डा० बाबूराम 
सक्सेना, पं० ज्षेत्रशचन्द्र चप्टोपाध्याय, पं० रघुबर मिट्ठ॒ल्लाल शास्त्री, पं० देवीप्रसाद शुक्ल और 
प्रो० रामनाथ कौल से मिला है। यह कहने में जरा-सी भी श्रतिशयोक्ति नहीं है कि यदि इन लोगों 
का अनुप्रह न होता तो इस अंथ की रचना का शआ्रारम्म ही न होता । इनके प्रति हार्दिक आभार 
प्रकट करते हुए हम आशा करते हे कि इस ग्रंथ से इनको हार्दिक प्रसन्नता होगी । 

ग्री० अ नुकूल चन्द्र मुकर्जी, प्रो० के० वबी० गजेन्द्रगडकर, प्रो० न गं० दामले, प्रो० 
रामनाथ कौल और डा० शशघर दत्त ने इस ग्रंथ के सम्पादन में समय-समय पर जो परामर्श और 
साहाय्य दिया है, उसके लिए हम इनके कुतज्ञ हैं। प्रो० गजेद्धगडकर ने तो लेखों के प्राप्त करने 
में भी विशेष सहायता दी है। यदि इन विभूतियों का सहयोग न मिलता लो सम्पादन का कार्य 
अधिक दुष्कर हो गया होता । 


लेखकों और अनुवादकेां के तो हम सर्वाधिक ऋणी हैं। इनके सहयोग पर ही वतमान' 
कृति आधारित है। अ्र/शा है इन्हें अपने योगदानों को इस रूप में देखकर उल्लास होगा और 
आवश्यकता पड़ ने पर ये भविष्य में भी अपना अमूल्य सहयोग देकर हमें क्ृतकाय करेंगे | 

प्रणयन और सम्पादन के उपरान्त प्रकाशन को जटिल समस्या थी। पहले इस ग्रंथ को 
अखिल भारतीय दर्शन परिषद्‌ की त्रैमासिक पत्रिका दाशनिक' के विशेषांक के रूप में प्रकाशित 
करने की योजना थी। पर पर्याप्त घन न होने से वह इसका प्रकाशन न कर सकी | अतः 
इसका प्रकाशन गम्मीर प्रश्न हो गया। इसका हल प्रो० रामनाथ कौल और डा० शशधर 
दत्त ने सुझाया | इनके ही प्रयत्नों से इस ग्रंथ का प्रकाशन दशन परिषद्‌, प्रया० विश्वविद्यालय 

हो रहा है | 

पर दर्शन परिषद्‌ , प्रयाग विश्वविद्यालय के पास भी पर्याप्त घन न था। अतः प्रयाग 
विश्वविद्यालय के मनीषी उपकुलपति डा० श्री रक्न से प्रार्थना की गई कि वे इसके प्रकाशन में 
सहायता दे | उनकी सहायता से ही आज दर्शन परिषद, प्रयाग विश्वविद्यालय से यह प्रथम अंथ 
प्रकाशित हो रह्या है। भ्रतः केवल हमीं ही नहीं बल्कि दशन परिषद्‌ प्रयाग विश्वविद्यालय भी 


( ५६ ) 


माननीय उपकुलपति के इस यु गान्तरकारी कर्म से ऋणी हो. क्येंकि परिषद्‌ के इतिहास में पंथ- 
प्रकाशन प्रथम ओर अद्वि तीय घटना है जिसका प्रभाव राष्ट्र के दाश निक जगत पर पड़ ना स्वा- 
भाविक है । 

हम अपने शिष्य श्री शीतला प्रसाद पाण्डेय एम० ए.० फाइनल को भी धन्यवाद देंगे 
जिन्होंने प्रफ-रीडिंग में पर्याप्त सहायता दी है। यदि प्रूफ-रीडिंग .में कुछ त्रुटियाँ रह गई हो तो 
प्रार्थना है कि पाठकगण क्षमा करेंगे और भूलें को सुधार कर पढ़ेंगे । 

अन्त में इस प्राथना के साथ हम अपनी प्रस्तावना समाप्त करते हों कि देश तथा विदेश 
के लोगो ने जिस तरह प्रो० रानडे को अपनाया था, उसी तरह वे इस ग्रंथ को भी अपनायें । 


दश न परिषद्‌ , इलाहाबाद विश्वविद्यालय संगमलाल पांडेय 
३ जुलाई, १६४८ 
( श्री रानडे-जयन्ती ) 
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रामचन्द्र-प्रशस्तिः 
लोकनायक माधव श्रीहरि उपनाम बापू जी अणे, भूतपूर्व राज्यपाल, बिद्दार 


यो. रानडेवंशललाममूतः । 
विद्वहरे:. पूजितपादपीठ: ॥ 
आचारवानुच्चविचारदर्शी । 
ते रामचन्द्र शिरसा नमामि ॥ १॥  -- 


संजातो जमखरिडिन|म्नि नगरे विद्यावतामग्रणीः । 
विद्यादानतपोरतोडतिविमले गंगाउसितासड्से 
वेदअन्थशिर:स्थितोपनिषदां कृत्वा च यो मन्थनम्‌। 
तप्तेभ्योडम्नूतमाददाति. सतत संसारदावानत्तेः ॥ २॥ 


भक्तिज्ञानविरक्तिबोधसरिता यस्याननातन्नि सता । 
शिष्यान्तःकरणं करोति विमल चाध्यात्मतत्त्वास्पदम्‌ ॥ 
योगारूढमति: समस्तजगतो  बच्धुर्विलुप्तेषणः । 
तत्त्वज्ञानपरायणाय गुरवे रामाय तस्मे नमः॥३॥ 


_ है 
श्री रानडे का विशेष कायक्षेन्र 
डा० राजेन्द्र प्रसाद, राष्ट्रपति, भारत 


प्रो० रानडे का विशेष कायक्षेत्र यह है। इन्होंने प्राचीन संस्कृत दर्शन का 
ही नहीं किन्तु पश्चिमी दशेन का भी अध्ययन किया। इसके अतिरिक्त इन्होंने 
उन लोगों के दर्शन का भी अलुशीलन किया जिन्हें अपने जीवन में ही सिद्धि 
प्राप्त थी। 


हमारे यहाँ एक विशाल साहित्य राशि है जिसे हम सन्त बानी कहते हैं । 
हम जानते हैं कि प्रो० रानडे वर्षों से भारतीय भाषाओं के इस साहित्य का श्रद्धापृर्वेक 
अनुशीलन कर रहे हैं । मराठी संत-वाणी पर उनकी पुस्तक सर्वाविदित दही है। हिन्दी 
को सनन्‍्तवाणी पर उनकी पुस्तक प्रकाशित हो चुकी है। ऐसे ही कन्नड की सन्‍्तवाणी 
पर उनकी पुस्तक प्रकाशित होने वाली है। संस्कृत मिःसन्देह इन भाषाओं की 
जड़ है। इसकी सन्‍्तबानी पर सी, उपनिषदों पर भी, श्रो० रानडे की पुस्तक सर्व 
विद्वि तही है ! 


अतः अतीत काल से हमें जो दर्शन परम्परा से श्राप्त हुआ है, वह इस समय 
श्री रानडे के जीवन में जीवित है ।. क्‍ 


१६-४-१६ ४४, क्‍ नई दिल्ली 


डढा०. रानडे 


डा० सर्वपल्ली राधाकृष्णन , उपराष्ट्रपति भारत, नई दिल्‍ली 


मुझे यह जान कर प्रसन्नता है. कि दर्शन परिषद्‌, प्रयाग विश्वविद्यालय डा० 
रामचन्द्र दत्तात्रेय रानडे के दशेन को प्रकाशित कर रही है। खेंद है कि इसके लिए लेख 
लिखना मेरे लिए सम्भव नहीं है । किन्तु में प्रोफेसर रानडे को लगभग ३० साल से 
जानता हूँ। मुझे वे अति श्रेष्ठ विद्वान्‌ , उत्तम सुहृद तथा महात्मा मिले । जिन असंख्य 
लोगों को उनके सम्पक में आने का सौभाग्य मिला था, उनको उनकी उपस्थिति मात्र से 
महान सुख मिलता था । प्रो० रानडे के देहपात से हमारे देश को बड़ी क्षति पहुँची है, 
विशेषतः दाशेनिक और धार्मिक जगत को । मेरे प्रति उनकी मैत्री से मेरा जीवन अत्य- 
घिक गौरवान्वित था । क्‍ 


प्रो० रानडे के लिए दशन प्रज्ञान का अनुसन्धान था, न कि केवल बौद्धिक व्यायाम । 
उनके लिए यह आत्मा का सतत ध्यान करना था, आत्मसात्षात्कार को समर्पित करके 
जीवन बिताने का मार्ग था । 


| ह्‌ 
गुरुदेव रानडे की दाशुनिकता 
ब० रामकृष्ण राव, राज्यपाल, केरल 


यह जान कर में बेहद प्रसन्न हुआ कि मेरे पूज्य गुरुदेव स्वर्गीय डा० रा० द्‌० 
रानडे का दशन प्रकाशित हो रहा है। मुझे पूना में उनके सम्पक्र में आने का सौभाग्य 
मिला था । उस समय वे वहाँ फर्युसन कालेज में दशन के प्राचाये थे। में उनके उन 
शिष्यों में से एक था जिन्हें उनके जीवन तथा सिद्धान्त का कुछ गाढ़ा परिचय था। आज 
से ३७ वर्ष पहले उनसे मेरा यह्‌ प्रथम सम्पक हुआ था। में फग्येसन कालेज का विद्यार्थी 
था और दशेन शास्त्र को विशेषाध्ययन के लिए लिया था। यह मेरा दुभौग्य ही रहा कि 
में अपने इस सम्प्क को तीन दशाब्दियों तक दुहरा न सका । किन्तु में उनके आध्य,त्मिक 
जीवन की प्रगति को समभता रहा और जिस ज्ञान-प्रकाश को वे अपने चारों ओर सम्पर्क 
में आने वाले व्यक्तियों के बीच वितरित करते रहे, उस पर दूर से प्रसन्न और उद्ष्त 
भी होता रहा। १६२० में भी जब कि सर्व-प्रथम तरुण विद्यार्थी की हैसियत से में उनसे 
मिला था, मेंने उनमें महान्‌ पारिडित्य के मूल तत्वों को ही नहीं प्रत्युत उत्तुंग शरध्यात्म 
के सी मूल तत्वों को पाया था। उनका दशन-ज्ञान कोरा शाखीय ज्ञान न था। वे दाशे- 
निक जीवन का भी निवाह करते थे। में बहुधा उनके घर जाया करता था। उनके घर 
का नाम “अध्यात्म सवन! बड़ा यथार्थ लगता था। उन्होंने वहाँ दशन तथा धर्म के सभी 
महान शिक्षकों का चित्र एकत्र किया था। वहीं वे अपने प्रौढ़ विद्यार्थियों को प्रवचन भी 
देते थे जिनमें कालेज के बाहर से भी बहुत से विद्यार्थी, उदाहरणाथ न० ग० दामसले 
आदि थे, जो आध्यात्मिक क्षेत्र में उनके सहयोगी हो चले थे । 


प्रीक भाषा का उनका ज्ञान तथा संस्कृत एवं भारतीय दर्शन की उनकी दृढ़ 'भित्ति 
ने उनको भारत तथा शेष संसार के समस्त दाशनिकों के तुलनात्मक गुण-दोष का 
परीक्षण करने के लिए सचमुच सवश्रष्ठ गम्भीर विद्वान बना रक्खा था। उनकी स्मरण 
शक्ति उल्लेख योग्य थी। दाशनिक सिद्धान्तों को समझाने की उनकी क्षमता इतनी 
प्रशंसनीय थी कि उनकी ओर दशेन में थोड़ी अभिरुचि रखने वाले अल्प बुद्धि विद्यार्थी 
भी आक्ृष्ट हो जाते थे। 


कि अपनी बात कहें तो में यही कहूँगा कि वे मुझे बहुत चाहते थे । उनकी इच्छा थी 
कि मैं बी० ए० पास करने के पश्चात्‌ फम्यु सन काल्लेज में श्राध्यापक हो जाऊँ और दर्शन 


( ७ ) 


का उच्च ज्ञान प्राप्त करू । किन्तु मुझे वकील, राजनैतिक आदि होना था |! अतः उनकी 
सलाह का पालन न कर सका। तब से वर्षों गुजर गए। यह मेरे जीवन का बहत बड़ा 
खेद रहा है कि में उनसे इलाहाबाद में या मैसूर राज्य में स्थित नए आश्रम 
( निम्बल ) में न मिल सका। किन्तु जो ज्ञोग उनसे देनंदिन सम्पक रखते थे उनसे में 
उनके बारे में समाचार प्राप्त करता रहा। उसमानिया विश्वविद्यालय हेदराबाद में 
कुछ प्रवचन देने के लिए गत वैष मेंने उनसे अभ्यथेना की थी। इस वर्ष में उनसे 
मिलकर अपना आदर-साव व्यक्त करना चाहता था। किन्तु देव ने मुभे उनके सौतिक 
शरीर का दशन करने का अवसर नहीं दिया। उनके प्रकाण्ड पांडित्य, और उससे भी 
अधिक उनके सन्त जीवन तथा स्वतः सम्पक में आने वालें से लभ्यमान प्रबोधन के 
प्रति भूयिष्ठ सम्मान और प्रशंसा व्यक्त करते हुए में अपने गुरुदेव की स्थृति से 
अभिनन्दित हूँ। उनकी पावन स्घृति में अपना सत्कार व्यक्त कर मुझे आत्म-सन्तोप 
मित्रता है। 


ओश्म शान्ति: । 


स्वर्गीय प्रोफेसर रानडे का पुण्य संस्मरण 
बलवन्त नागेश दातार, णहमन्त्री, केन्द्रीय सरकार, नई दिल्‍ली 


१. यह एक मात्र दु्ीग्य की बात है कि प्रोफेसर रामसाऊ रानडे, जो उत्तर 
तथा दक्षिण भारत में बहुत अधिक साधकों के आध्यात्मिक देशिक अथवा गुरु थे, ६ जून 
को अपने आश्रम निम्बल, जिला बीजापुर में एकाएक समाधि को प्राप्त हुए। उनके निधन 
ने बहुतों के लिए बड़ा सूनापन पैदा कर दिया है जिसे पूरा करना कठिन है। 

२. लगभग पिछले १४ वर्षों से मुझे स्वयं यद्यपि विधिवत्‌ नहीं तो भी एक 
प्रकार से निरन्तर उनके “आध्यात्मिक निर्देशन” की संरक्षता में रहने का सौभाग्य प्राप्त 
था । यद्यपि पिछले १४५ वर्षों के समान नहीं तथापि में उन्हें ४१ वर्षों से जानता था। 
कुछ अवसरों पर मुमे उनके साथ कुछ दिनों के लिए ठहरने का सौभाग्य प्राप्त था। 
इससे उनकी बालक जैसी सरलता, सत्य प्राप्ति की निष्ठा एवं हम लोगों को महत्वपूर्ण 
आध्यात्मिक सत्य की प्रतीति कराने की सफल विधि के कारण में उन्हें सम्मान ही नहीं 

प्रत्युत श्रद्धा एवं प्रेम भी करने लगा। वह तीन या चार श्रेष्ठ आध्यात्मिक पुरुषों में से 
एक हैं जिन्होंने मेरे आन्तरिक जीवन को अपूव अंशों में परिवति त किया है। जो कुछ 
भी में हूँ, जिस अंश तक में कुछ आध्यात्मिक साधना से परिचित होने का दावा करता 
हूँ वह सब इन्हीं महान्‌ आत्माओं के प्रभाव के कारण है। उन्होंने मुझे जगाया तथा 
आध्यात्मिक जीवन की घटनाओं का ज्ञान प्राप्त करने के लिए उत्साहित किया। इन सब 
के लिए उनके प्रति अत्यन्त कृतज्ञता प्रकट करने का मेरे लिए यह शुभ अवसर है। 
मैंने सवेदा अनुभव किया कि में उनके हृदय के समीप था और मुझे उनकी अनन्‍्य कृपा 
का प्रसाद प्राप्त था। 


३. मुझे उनसे मिलने एवं उन्हें निकट से जानने का अवसर सर्वप्रथम उस 
समय प्राप्त हुआ जब कि में १६१३--१६१४ के बीच डेकन कालेज पूना में पढ़ रहा था । 
प्रोफेसर रानडे इस कालेज से सम्बन्धित ओरिएन्टल मेनुस्कृप्ट लाइब्रेरी ( 07707॥9) 
70&778076 [/09787ए ) के अध्यक्षु थे । उस समय वे बम्बई विश्वविद्यात्य में 
दशन विषय सें एम० ए० परीक्षा के लिए अध्ययन कर रहे थे। दशेन में एम० ए० की 
परीक्षा में प्रथम श्र॑णी में प्रथम उत्तीणं होने के अनन्तर और यदि मेरी स्मृति गल्लत 
नहीं है. तो उस वर्ष “चान्सलर-मेडेल” को प्राप्त करने के अनन्तर वे 'फरगुसन-कालेज' 
में दशन के प्रोफेसर हो गए। ततृपश्चात्‌ 'फरगुसन-कालेज” से “विलिन्गटन कालेज” 
ही चले गए तथा पुनः वहाँ से इलाहाबाद विश्वविद्यालय में दशेन के प्रोफेसर 
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प्रयाग में उन्हें अपनी साधना को पूर्ण करने का अवसर भी प्राप्त हुआ । उनकी 
वास्तविक प्रतिसा का प्रस्फुटन सी इलाहाबाद में हुआ । वे श्रपने शिष्य गणों में अत्यन्त 
प्रिय थे। सहयोगियों आदि के द्वारा सी वे अत्यन्त सम्मानित किए जाते थे । उन्होंने 
कुछ समय के लिए इलाहाबाद विश्वविद्यालय में उपंकुलपति के रूप में भी काय किया । 
ओर जहाँ तक मुझे! स्मरण है आज से लगभग दस वष पूर्व वे इस पद से निवृत 
हो गए थे । 

. ४, इलाहाबाद का उनका घर उँच तथा नीच सबके लिए एक तीथेस्थान बन 
गया । एक समय जब में उनके घर ठहरा था, मेंने देखा कि बहुत से विद्वान , हाईकोटे 
के जज, उपकुज्षपति तथा इलाहाबाद शहर के अन्य लब्धप्रतिष्ठ पुरुष श्रद्धा एवं 
विनम्नता से उनसे मिल रहे हैं तथा गहन पारमार्थिक या लौकिक विषयों पर उनसे 
परामशे अथवा निर्देश प्राप्त कर रहे हैं । 


५. कई वष पूव उन्होंने वेदान्त-द्शन पर कुछ पुस्तकें प्रकाशित कीं | करीब तीन 
हज़ार वर्ष पूर्वे उपनिषदों में जो आध्यात्मिक अनुभूतियाँ व्यक्त की. गई थीं उनका 
पाण्डिव्यपू्ण व्याख्यान उनकी “कन्सटक्टिव सर्वे आफ. उपनिषदिक फिलासफी” 
( (079807पठ67ए७ ठ5प्र"एए७ए 0 ए79००४७११४७ ९॥४॥।०४0.09 , नामक पुरतक में 
अटितीय ढंग से मित्ञता है। मेरे विचार में यह अब भी दर्शन एवं रहस्यवाद पर एक 
उच्चकोटि की प्रामाणिक पुस्तक है । 


६. इलाहाबाद विश्वविद्यालय से निवृत्त हो जाने के बाद' वे कई वर्षों तक 
अपना समय निम्बल एवं: इलाहाबाद में बराबर-बराबर बिताते रहे। इससे उन्हें उत्तर 
तथा दक्षिण भारत की आध्यात्मिक एवं सांस्कृतिक भवृत्तियों के. रुम्पकक में आने का 
अवसर मिज्ना। मेरे विचार से वे दोनों को समन्वित करने में सफल हुए । 


७. यद्यपि उनकी माठ्साषा मराठी थी तथापि वे कन्नढ़ से भी सली-साँति 
परिचित थे क्योंकि उनका परिवार लगभग एक शताब्दी से अधिक समय तक जमखगण्डी 
में रहता था जहाँ की माठ्भाषा कन्नड़ है। मराठी एवं कन्नड़ पर- उनका अत्यन्त उच्च 
अधिकार था। 

८. उन्होंने ज्ञानदेव, तुकाराम, नामदेव, रामदास प्रभृति. महाराष्ट्र के संतों की 
रचनाओं का संग्रह प्रकाशित किया। फिर प्रत्येक की “बानी” का उन्होंने ऐसा प्रामाणिक 
व्याख्यान किया कि उसमें इन संतों की समस्त शिक्षाओं का समावेश हो गया है। 
उन्होंने महाराष्ट्र रहंस्यवोद में खूब गोता लगाया है और एक पुस्तक प्रकाशित की है जो 

महाराष्ट्रियों के ही लिए नहीं प्रत्युत अन्य लोगों के लिए सी एक विशेष आध्यात्मिक 
निधि है । उन्होंने इसका नाम “मिस्टिसिज्म इन महाराष्ट्र” रक्खा है। 

६ उन्होंने आध्यात्मिक विषयों पर गद्य एवं पद्य दोनों में कन्नड़ भाषा में सन्‍्तों 
द्वारा रचित रचनाओं का अध्ययन किया | जिस विधि द्वारा इन प्राचीन सन्‍्तों या. गुरुओं 
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ने अपरोक्त अनुभूति को अभिव्यक्त किया था उससे बे अत्यन्त प्रेरित हुए थे । कनौटक 
विश्वविद्यालय की संरक्षुता में “मिस्टीसिज्म इन कनौटक” विषय पर उनका भापण 
उनके गहन अध्ययन का परिणाम था। मुझे विश्वास है कि उनकी पुस्तक मिस्टीसिज्म 
इन कनोटक करीब-करीब पूर्ण हो चुकी है तथा प्रकाशित होने पर यह पिछली 
शताब्दियों में, कनोटक प्रदेश में आविभूत महात्माओं के आध्यात्मिक जीवन पर 
पयोप्त प्रकाश डालेगी । 

१०. उन्होंने इलाहाबाद में अपने दीघंकालीत निवास का उपयोग आध्यात्मिक 
एवं भक्ति पूर्ण साहित्य से परिचय प्राप्त करने में किया जो कई शताब्दियों से हिन्दी 
ओर उसकी बोलियों में प्रस्कुटित हुआं है। उनकी पुस्तक हिन्दी साहित्य में “पाथवे 
टु गाड” अंग्रेजी में प्रकाशित हो गई है। इसके साथ इस ग्रन्थ का मूल “परमाथ 
सोपान” के नाम से प्रकाशित किया गया है। इन दोनों ग्रन्थों ने हिन्दी साहित्य पर 
गहरा प्रकाश डाला है.। ये आध्यात्मिक जिज्ञासुओं के लिए निर्देशना का कार्य करेंगी । 

११. अंग्रेजी, हिन्दी, कन्नड़ एवं मराठी, इन चारों भाषाओं में रचित इनकी 
उत्कृष्ट कृतियोँ का अध्यात्मवाद, भक्ति, रहस्यवाद आदि गू ढ़ विषयों पर विश्व साहिध्य 
में अक्षुय महत्त्व हे । ं 

१२. प्रोफेसर रानडे का सम्बन्ध एक सन्त परम्परा से था जिसमें कर्नाटक के 
सन्त आ जाते हैं। इस प्रदेश में बहुत से गुरुओं ने अध्यात्मवाद के जीवनोद्ार में 
ठोस काय किया है और अपने मत के अनुयायिओं तथा अनेक सामान्य भक्तों को 
अध्यात्मवाद की प्रेरणा दी है। उन्होंने संकीणें जाति-पाँति के भेदभाव को दूर कर 
विश्वबन्धुत्व की भावना का विकास किया | प्रोफेसर रासडे के आध्यात्मिक गुरु एवं 
उनके परम गुरु तथा गुरु बन्चु अपने आध्यात्मिक जीवन में कई वर्षो की कठोर 
साधना” के लिए विख्यात थे। उन्होंने बहुतसे ऐसे साधारण लोगों के जीवन को 
ऊँचा उठाया जिनकी उनके सम्पक एवं निर्देशन के द्वारा ही आध्यात्मिक क्षेत्र में गति 
हुई । इसे वे अन्य किसी भाँति नहीं प्राप्त कर सकते थे। वही सन्त परम्परा बीजापुर 
जिले ओर उसके आसपास के क्षेत्रों में अध्यात्मवाद की उच्च परम्परा को सजीब 
रखने की जिम्मेदार है | निम्बल के चारों ओर बहुत से स्थान हैं. जहाँ इन श्रध्यात्मिक 

नेताओं, महात्माओं की समाधियाँ हमें मिलती हैं। इन पवित्र स्थानों के दर्शन मात्र 
से ही उन लोगों पर अत्यन्त गहरा प्रभाव पड़ता है जो वहाँ खुला हुआ हृदय लेकर 
जाते हैं। यह पवित्र वातावरण अध्यात्मवाद की तरंगों से प्लावित है। केवल वे ही 
लोग इसकी प्रशंसा कर सकते हैं या इसे हृदयंगम कर सकते हैं जिनमें इसके लिए 
सामथ्य है या जो इसकी ग्रतिध्वनि कर सकते हैं । 

१३ श्ोफेसर रानडे ने अपने व्यक्तित्व में पूर्व एवं पश्चिम के दर्शनों का 
समन्वय किया था। भारत के परम्परागत दर्शनों को समभने एवं उसमें द््ष्ता 
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प्राप्त करने के ज्ञिण उनके सगवदाचार्यो' अथवा अतिमानव लेखकों में श्रद्धा रखने की 
आवश्यकता है, यद्यपि इन दर्शनों के अध्ययन की आरम्मिक अवस्था में युक्ति ( तक ) 
की दृष्टि का निराकरण नहीं किया जाता। पाश्चात्य दशेन ने बुद्धि एवं तके के 
विकास पर अधिक जोर देते हुए “दशेन' अथवा दर्शनों का विकास किया है | ये भारत 
के लिए भी शिक्षाग्रद हैं| इनकी प्रणालियों ने बहुत से सत्याथियों को अंधविश्वास के 
गत में गिरने से बचाया है। मनुष्य के किसी पूर्ण विकास के लिए ये दृष्टियाँ ( बुद्धि 
या तक की दृष्टियाँ ) आवश्यक हैं । 


अतः में इस बात पर अधिक महत्व देता हूँ कि संतों की परम्परा में श्री रानडे के 
रूप में एक गुरु हुआ जो स्वयं निष्णात विद्वान एवं परमार्थी है, जिन्होंने पूर्वी एवं 
पश्चिमी विचार धाराओं के उत्तम अंशों का समन्वय किया तथा जिसने अपने योग- 
दानों से दोनों को सजीव कर दिया। वें उचित एवं रचनात्मक समालोचना को सदा 
स्वीकार करने के लिए उद्यत रहते थे, पर हम लोगों को यह बताने के लिए काफी दृढ़ 
थे कि यदि किसी को आध्यात्मिक लक्ष्य को प्राप्त करना है तो प्रत्येक साधारण मनुष्य 
जाने या अनजाने जिन महान्‌ शंक्तियों का प्रतीक है उनमें उपयुक्त एवं सुप्रतिष्ठित 
निष्ठा के बिना, वह अपने को नहीं जान सकता है और न अपने गंतव्य माग को ही 
समभ सकता है । 


इस प्रकार उन्होंने दशन की दोनों ( पूर्वी और पश्चिमी, प्रज्ञावादी और युक्तिवादी ) 
परम्पराओं में पूर्ण सुसंगति स्थापित की जिसके कारण प्राचीन परिपाटी के अनुसार 
पले-पोसे लोग तथा आधुनिक शेली के अनुकूल शिक्षित लोग, दोनों उनकी ओर 
आकेषित हुए। दूसरे प्रकार के उनके भक्तों की संख्या बहुत अधिक है, अथोंत्‌ आधुनिक 
विचारधारा में शिक्षित लोग उनके अधिक भक्त हैं। ये लोग आधुनिक शिक्षित वर्ग 
के हैं तथा उनके पास जिज्ञासु होकर अपनी विपथगामी सन्देह-अन्थियों को सुलमाने 
के लिए आते थे । उन्हें उनसे अपने सन्देहों का समाधान मिलता तथा ऐसी समस्याओं 
को सुलमाने की नई कुंजी प्राप्त होती | मुके विश्वास है कि उनमें से अधिकांश लोग 
आध्यात्मिक प्रसन्ञता या आनन्द का अनुभव करके उनके पास से जाते थे । उनमें से कुछ 
लोग उनके शिष्य हो गये तथा सदा उनके शिष्य बने रहे। मेंने अपनी आँखों से ऐसे 
कई आधुनिक शिक्षित व्यक्तियों को देखा है और उनसे मिला भी हूँ जिन्होंने यह 
स्वीकार किया है कि उन्हें प्रोफेसर रानडे के उपदेश तथा प्रभाव से पुनजन्म मित्रा है। 
वे सही माने में द्विज हो गए हैं । | 

१४. यद्यपि यह सत्य है कि अन्ततोगत्वा हर एक व्यक्ति को अपने आध्यात्मिक 
विकास के लिए स्वयं अपने ऊपर निर्भर रहना पड़ता है, विशेषतया साधना की अवस्थ 
में, तथापि प्रोफेसर रानडे जैसे गुरु ही उसे उसके उच्चतर आदशे ( परमाथथ ) की ओर 
आगे बढ़ने में सहायता देते हैं । गुरु एवं आध्यात्मिक शिक्षक से बड़ा प्रोत्साहन मिलता 
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है। वे हम लोगों को हमारे चारों ओर बिखरी भगवान की बड़ी शक्तियों के सम्पक में 
लाते हैं और पहले हमें अस्पष्ट रूप से और बाद को पूर्ण स्पष्ट रूप से सचेत करा देते 
हैं कि हम क्या हैं, यद्यपि हम लोग वर्षों से अज्ञानता एवं मायाजाल के अनेक तहां में 
पड़े थे। वे हम लोगों के अन्दर आत्म-ज्योति की चिनगारी को प्रकाशित कर देते हैं । 
अतः किसी के जीवन में ज्योति जगाने के लिए तथा कुछ सीमा तक सांसारिक विषयों 
में भी उचित सुमाव देने के लिए गुरुओं को अत्यन्त शक्तिशाली समभा जाता है। 

१५. यद्यपि उपनिषदों में हम लोगों को यह बताया गया है कि हमारे अनुसरण 
करने के लिए दो आपाततः विपरीत मागे हैं, एक खांसारिक सम्पन्नता का मागे है और 
दूसरा आध्यात्मिक कल्याण का मागे, तथापि में अनुभव करता हूँ कि अन्त में दोनों में 
सुसामंजस्य होना आवश्यक है और हमारे पूर्ण सांसारिक जीवन को सी एक आध्यात्मिक 
साधना के रूप में होना है। यह सामंजस्य ऐसे गुरुओं एवं उनके अधिकारी शिक्ष्यों के 
आशीवाद से भारतीय भूमि पर एक बड़ी सीमा तक प्राप्त किया जा चुका है। स्वर्गीय 
श्री अरविन्द घोष ने पूर्ण जीवन की इसी महान प्राप्ति को खोजने में बड़ा कठोर परिश्रम 
किया । उन्होंने इसको पूर्ण योग कहा । जब तक कि कोई आध्यात्मिक विषयों में उचित 
निर्देशन नहीं पाता तब तक वह सांसारिक विषयों में भी ठीक प्रकार से कार्य नहीं कर 
सकता क्योंकि अन्ततः प्रत्येक को अपने आध्यात्मिक लक्ष्य पर ही सांसारिक दृश्यों से 
होकर पहुँचना पड़ता हे । " 

उसकी उपेक्षा नहीं की जा सकती और न की जानी चाहिए । इस पृष्ठभूमि पर 
ही गीता में भगवान श्री कृष्ण द्वारा बताए गए सन्‍्यास एवं त्याग के महत्व का अनुभव 
अत्येक व्यक्ति कर सकता है। अतः एक गुरु अथवा देशिक का होना अनिवाय है जो 
ऊपर लिखे के अनुसार किसी को आध्यात्मिक तथा प्रसंगवश सांसारिक विषयों में उचित 
दृष्टिकोण दे। वे सभी दृष्टिकोण से पूर्ण तथा सन्चन जीवन बिताने के लिए लाभ- 
दायक होंगे। अन्त में पहले मागे को पिछले वाले मार्ग में सम्मिलित होना पड़ेगा अर्थात्‌ 
प्रेय के मार्ग को श्रेय के मार्ग में मिल जाना होगा। क्‍ 

. १६. केवल आध्यात्मिक विषयों में' ही नहीं प्रत्युत सांसारिक विषयों में सी उनसे 
प्र रणा लेने का विशेष सौभाग्य मुझे प्राप्त हुआ था। उनका एक पूर्ण एवं दोषरहित 
निर्देशन था और इसलिए मैं अपने हृदय में दुःख का अनुभव करता हूँ. कि एक और 
महान व्यक्ति संसार से चला गया। पिछले १० वर्षों के बीच हम लोगों ने दो महान 
आत्माओं के, श्री समन महर्षि और श्री अरबिन्द घोष के, सांसारिक रूप का अदर्शन होते 
देखा ओर अब हम लोगों ने प्रोफेसर रानडे को भी खो दिया । 

क्‍ मं अंतुभव करता हूँ कि हम लोगों के मध्य से इन तीन महान विभूतियों के 
पस्थान का हममें से बहुतों पर (उनके अलुयायियों पर ) निराशापूर्ण प्रभाव पड़ेगा, 
यद्यपि हम लोगों का कत्तेव्य है और यह हम लोगों का अधिकार होगा कि हम नेराश्य 
की इस भावना पर विजय श्राप्त करें और सांसारिक अर्थ में उनके प्रस्थान का ध्यान न 
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रखते हुए अपने काये को करते. रहें । यह उनके आदेशों का सार था कि अपने आध्यात्मिक 
निर्देशन के लिए सदा हरेक को अपने ऊपर निर्भर रहना चाहिए ओर यदि कोई आत्म 
निभरता के इस गुण का विकास न कर पाए तो उनके सभी उपदेश हम लोगों से गायब 
हो जायँगे | अतः में इन तीन महात्माओं के प्रस्थान से उत्पन्न हुई वेदना एवं असहायता 
की कामना को दूर करने का अत्यधिक अयल्न कर रहा हूँ। मुझे विश्वास है कि मेरे जैसे 
लोग एक के अथवा दूसरे के या इन सभी महान्‌ आत्माओं के आशीवीद से अपना कार्य 
जो कुछ भी ऊँचा नीचा उनके मार्ग में आवे, सृष्टिकत्ती को समर्पण करके और भी उत्साह 
के साथ करेंगे । समपंण की यह विधि केवत्न अत्यन्त सहायक ही नहीं प्रत्युत अत्यन्त 
उन्नायक सी है। अन्त में यह आत्म-ज्योति! की ओर ले जायगी जो परमानन्द अथवा 
आत्म-साज्ञात्कार का दूसरा पर्याय है । 


१७. प्रोफेसर रानडे के शिष्यों को कम या अधिक रूप से जानने का मेरा परम 
सौभाग्य रहा है। प्रोफेसर रानडे के निर्देशन या आशिवांद या प्रोत्साहन के द्वारा उन्हें जो 
कुछ विस्मयजनक आध्यात्मिक अनुभव हुए हैं, उन्होंने मुझे उनके परिज्ञान दिए हैं। वे 
उन्हें उसी प्रकार देखते थे जैसे बालक अपने माता-पिता को । वे पूर्ण रूप से उनके 
आश्रय में रहते थे। यही बढ़े अनुराग की वह भावना है जो अपने अजुयाय्रियों या 
प्रशंसकों या सच्चे जिज्ञासुओं के साथ प्रोफेसर रानडे के सन्बन्ध में दिखाई पड़ती है । वे 
वास्तव में अपने शिष्यों, प्रशंसकों एवं जिज्ञासुओं में किसी प्रकार का भेद-भाव नहीं 
करते थे । गा 

मुझे विश्वास है कि मेरी भाँति वे भी अनाथ हो जाने की इस भावना को जीतेंगे 
तंथा प्रोफेसर रानडे की आत्मा से आध्यात्मिक प्रकाश प्राप्त करने का प्रयत्न करेंगे। 
निश्चय ही उनकी आत्मा, उन स्थानों पर जहाँ कि उनके भक्त रहते हैं फिर चाहे समीप 
हों या दूर, भ्रमण करेगी तथा आन्तरिक रूप से उन्हें उचित निर्देशन देगी । यदि में ऐसी 
भविष्य वाणी कर सकता हूँ तो ज्यों-ज्यों दिन बीतता जायगा उनका प्रभाव और भी 
अनुभव किया जायगा, जैसे मंत्रलय के राघवेन्द्र स्वामी एवं शिरदी के साई' बाबा वर्षों 
से अपना प्रभाव व्यथित विश्व पर डालते रहे हैं। ये आत्माएँ कभी भी अपने शरीर से 
नियंत्रित नहीं थीं तथा सबंदा देह पाने के बाद भी ज्योति भेजती रहेंगी । 


१८ में आशा करता हूँ कि प्रोफेसर रानडे के उत्तराधिकारी तथा उनके शिष्य 
( अनुसरण करने वाले ) कुछ सन्‍्तोष जनक प्रबन्ध करेंगे जिससे उनकी बहुत सी पुस्तकें 
सस्ते एवं लोकप्रिय रूप में हिन्दी, मराठी, कन्नड़ एवं अंग्रेजी साषा में निकाली जायँगी 
जिससे उन लोगों को प्रकाश मिलेगा जो कि इसके लिए तृषित हैं। उनके सभी प्रकाशन 
कई प्रकार से अद्वितीय हैं। जहाँ तक आध्यात्मिक अथवा भक्ति-वाशियों या रहस्यवादी 
साहित्य का सम्बन्ध है वह भारतीय साहित्य के सभी मत-मतान्‍तरों का पूर्ण परिचय 


देता है। 
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१६. उनका जीवन एक दीघे साधना था। जब में कभी प्रोफेसर रानडे को देखता 
था, में सवेथा श्रीमद्सागवत में वर्णित, आत्म-प्रकाश ग्प्त महात्माओं की भावनाओं, 
उक्तियों और कृतियों का स्मरण करता था । उनके बारे में यह वर्णन किया गया है कि 
वे सभी रूढ़ियों एवं बन्धनों व सीमाओं को तोड़कर सांसारिक वातावरण को पूर्ण रूप से 
विस्मृत करके अपने सृष्टिकता की राग में नृत्य करते थे। दूसरे शब्दों में वे आध्यात्मिक 
ज्योति में लीन हो गए थे अथवा वे ईश्वर के लिए पागल हो गए थे। मेरे विचार से 
यही ईश्वर के साथ आत्मिक एकता की पराकाष्ठ। है। ऐसे अनुभव मेरे लिए या अन्य 
लोगों के लिए अत्यधिक मनहरण थे । 


२०, उन्होंने मुझे कई अवसरों पर बता" था कि कनोटक रहस्यवाद ( भक्ति ) 
का देश था और भविष्य में सम्पूर्ण भारत में अध्यात्मवाद को बढ़ाने में इसका सबसे 
बड़ा हाथ रहेगा | यही कारण था कि उन्होंने निम्बल ( कनोटक ) में आध्यात्मिक केन्द्र 
की स्थापना की, यद्यपि बाह्य रूप से इस स्थान अथवा वातावरण के सम्बन्ध में ऐसा 
कुछ भी न था जो कि आकर्षक हो। मुझे! विश्वास है कि उनके निर्देशन की संरक्षता में 
उस स्थान में जो कुछ भी पहले श्रेष्ठ था उसका व्यक्तीकरण होगा तथा यह ईश्वर-प्राप्ति 
का उचित मार्ग दिखाएगा और यही नहीं प्रत्युत प्रांतीय भाषाओं एवं व्यक्तिगत सीमाओं 
को पार करके सभी को प्रकाश देगा। कुछ समय में यह सम्पूर्ण भारत वर्ष में विकसित 
हो जायगा तथा बाद में विश्व भर में फेल जायगा क्योंकि भारत को एक आध्यात्मिक 
संदेश देना है, फिर उसके लिए चाहे जो कुछ हमारे अपवादक कहें । 

२१. यह मेरे लिए आवश्यक नहीं कि में इस पुण्य संस्मरण को उनकी आत्मा 
की शान्ति के लिए ओम शान्ति इन श्राशाजनक शब्दों से समाप्त करूँ । उनकी आत्मा 
शक्तिमान थी, यह सवबंदा रहेगी और यह जहाँ कहीं भी है शान्ति के विकास के लिए 
एवं सम्पूर्ण मानव जाति के आध्यात्मिक कल्याण के लिए काय करेगी । 
कप मेरे विचार से यह सबंदा इच्छुक एवं पथश्नष्ट आत्माओं को भी निर्देशन 

गी। 

में अनुभव करता हूँ कि मेरी यह विनम्र श्रद्धांजलि ही उनके प्रति अ्रन्तिम सेवा 
है। सांसारिक अथ में प्रोफेसर रानडे के निधन पर उस महान्‌ आत्मा के प्रति अपने 
भाव प्रकट करना मेरा सौभाग्य है। वे एक उच्च जीवन में प्रवेश कर चुके हैं और मुझे 
विश्वास है कि जहाँ कहीं भी हम लोग हैं सदा वे हम लोगों के साथ रहेंगे। वे हमारे 
जीवन को पूर्णतया लक्ष्यपूर्ण बनाने में सहायता करें। 


अनुबादकर्ती -- 
ओश्म्‌ तत्‌ सत्‌ । रामजानकी पैश्य 


| ह 
अमामाामदा . & ७ 





ब्रह्मषि रानडे 
धीरेन्द्र मोहन दत्त, शान्तिनिकेतन 


आचाय रामचन्द्र दत्तात्रेय रानडे का भौतिक शरीर अब भूतों में विज्ञीन है। 
देहमुक्त त्रह्मर्षि की पवित्र स्मृति अब मानस में अधिकतर उज्ज्वत्न हो रही है । 
है डा० रानडे यशरवी विद्वाब थे, प्रसिद्ध ग्रन्थकार थे, प्रख्यात अध्यापक थे, प्रमुख 
दाशनिक थे । परन्तु यह उनका यथार्थ परिचय नहीं है। उनके जीवन का मूलख्रोत था 
ब्रह्मास्वाद, यह सब था उसी का वाह्म प्रकाश | ब्रह्म-चिन्तन में ही उनका अधिक समय 
व्यतीत होता था। 
गणित, संस्कृत, ग्रीक, दर्शन आदि, बहु शास्त्रों में उतका पाण्डित्य था। किन्तु 
उनकी सभी अपराविद्यायें पराविद्या ही का साधन थीं। अध्यापन भी आध्यात्मिक 
जीवन ही का परिषोषक था | उपनिषद्‌ रहस्यचाद और सन्तों के विषय में ग्रन्थ-रचना 
तो मानो उनकी आध्यात्मिक साधना का अंग-सी थी । उनके पावन संस्पर्श से विद्यार्थियों 
को अपराविद्या के साथ पराविद्या की मज्षक-सी कुछ मिल जाती थी। महाराष्ट्र के सन्‍्तों 
के सहश आप के जीवन में भी ज्ञान और भक्ति का मधुर समन्वय हुआ था । शरीर 
उनके पूर्ण वश में था; वह था आत्मा का लघुतम वाहन और साधन । देखने से ही 
प्रतीत होता था कि उसे जब चाहें छोड़ सकते हैं। 
गृहस्थ होते हुए सी आप सन्‍्यासी थे। गृह उनका आश्रम था। कुटु॒म्ब, 
अतिथि, विद्यार्थी, मुमुछु सभी का वह एक अपूर्व संगम था। तप, स्वाध्याय, 
ईश्वर-प्रशिधान, शास्त्राथ, सत्संग, भजन-कीतेन ओर आदर-सत्कार का सतत ग्रवाह 
चहाँ चलता था । 
कई बार उनके घर में, ठहरने का सौभाग्य मुझे प्राप्त था | अन्तिम बार चल्ले 
आने के पूर्व आपने शिशु दौहित्र से गीता जी के इन दो श्लोकों की आवृत्ति कराकर 
मुझे बिदाई दी । 
“पत्र' पुष्प॑ फल तोयं यो मे भक्तया प्रयच्छति । 
तदू अहं भक्‍्त्युपह्मतम अश्नामि प्रयतात्मनः ॥ 
यत्‌ करोषि यद्श्नासि यज्जुहोसि ददासि यत। 
यत्‌ तपस्यसि कोन्तेय तत कुरुष्व मदपणम ||” 
कर्णों में अभी तक उस शुक-कण्ठ की प्रतिध्वनि आ रही है और संकेत दे रही 
है। यह आत्म-समपेण-योग ही उनका मुख्य उपदेश है। ओम “न्रह्मापंणं ब्रह्मह॒विर 
ब्रह्माग्नी त्रह्मणा हुतम्‌ , ब्रह्म व तेन गन्तब्यं अह्मकर्म-समाधिना |” 


सशापतान० ५... सिदायानापंकार हएा#भआकमक, 
जगह कह 
ही 


मित्रों ओर शिष्यों के <इस्थडिट्‌ देशिक डा० रानडे 


आ० क० त्रिवेदी, नवसारी; बम्बई 


डा० रां० द० रानडे के देहपात से, भारत एक बड़े अध्यात्मवित्‌ , एक बड़े 
दाशनिक, एक रहस्यवित्‌ ईश्वरभक्त से रहित हो गया । 


डा० रानडे की दाशनिक के नाते प्रसिद्धि के विषय में कुछ कहना शब्दों का 
वृथात्व होगा । उनकी पुस्तक सारतीय दशन में, विशेषतः उपनिपदों तथा मध्ययुगीन 
सहाराष्टीय सन्‍्तों की बानी में, उनके सान्द्र तथा विस्तृत अनुशीलन के स्पष्ट परिचायक 
हैं। जिसने उनकी “उपनिषद्‌ दशन की रचनात्मक समीक्षा” नामक पुस्तक पढ़ी है वह 
आसानी से मान लेगा कि उसके द्वारा प्राचीन भारतीय दर्शन के प्रति उनका प्र में उनके 
पाठकों के मस्तिष्क को आन्दोलित कर देता है। पाठक उसके द्वारा प्राचीन भारतीय 
ऋषियों की शिक्षाओं को सममभने की प्रचुर भरणा प्राप्त करता है। डा० रानडे के 
लिए दशन सत्य का उतना अनुसन्धान न था जितना कि वह सत्यम्यय जीवन का अनु 
संघान था । 


फर्यंसन कालिज पूना में प्राचायं की हेसियत से अपने जीवन के आरम्भ 
से ही उन्होंने सबको अपनी मौलिकता तथा भारतीय दशंन की गहरी अच्तह प्टिस 
प्रभावित किया | जब कभी मुझे उनसे पत्र व्यवहार करते का अवसर मिला, उनके 
उत्तरों से में इस बात से विस्मित हुआ कि भारतीय दशंन उनके मनन में सर्वोपरिं है । 
जब वे इलाहाबाद गए तो वे तुरन्त भारतीय विचारकों के अश्गणी हो चले। वहाँ उन्होंने 
अपने चारों ओर अनुयायिओं का एक मत स्थापित किया 


अमूत चिंतनों से अनुरंजित उनका दशंन विशुद्ध सन्‍्यासमार्गी युक्तिवाद न था । 
यह “जीवन का एक मागे था।” वे अपने “दशन को जीवन में निभाते थे |” यही 
उनकी सच्ची महानता थी | जो उनके सम्पक में आए सभी उनके रहस्यवाद से प्रेरित 
हुए तथा उनके अध्यात्मवादी मार्ग का अनुसरण करने लगे | 

में निजी अनुभव से जानता हूँ कि उनके विद्यार्थी उनके प्रति अतिशय ग्रेंम तथा 
आदर करते थे | उन सबों ने यह निश्चय किया था कि वे प्रति वर्ष एक बार उनके स्थान 


पर जायें तथा उनसे' निरंतर प्रेरित रहें। जब वे उनके साथ रहते थे तब वे जीवन की 
सभी चिताओं को भूल जाते थे । 


क्‍ इससे भी अधिक एक और बात । उनके सैकड़ों विद्यार्थी जिनमें से अधिकतम 
उचच-पद पर पहुँच गए थे, जो कुछ उनसे सीखते थे उस पर अपने व्यवह्ारिक देनिक 


( ९७ ) 


जीवन में अभ्यास करते थे । एक बार मुझे उनके एक विद्यार्थी-शिष्य के साथ रहने का 
अवसर मिला जो कि बाद में मेरे भी विद्यार्थी हो गए। वे प्रतिदिन स्त्री तथा बच्चों के 
साथ भजन तथा प्राथना करते थे तथा ईश्वरीय आत्मा का मनन करते हुए सोते थे । 
यह देखकर में अत्यन्त प्रभावित हुआ। इस प्रकार की आध्यात्मिकता डा० रानडे के 
सम्पर्को है प्रतिफत्त थी। इस महान्‌ आत्मा के व्यक्तित्व की यह भूरि-भूरि सराहना 
करती है। 

मेंने उनके अनेक विद्यार्थियों एवं गुरुसाइयों से यह सुना है कि वे सभी उनके 
22283 अनुराग रखते हैं | इसकी अभिव्यक्ति के फलस्वरूप ही वे उनको गुरुदेव रानडे 
कहते थे । क्‍ 

जब कभी डा० रानडे को मेरे पास पत्र लिखने का मौका मिज्ञता था तब उनके 
पत्र व्यक्तिगत प्रेम, अध्यात्मवाद और ईश्वर-प्रणिधान से ओत-प्रोत रहते थे। इसको 
मैंने उनकी मूल्यवान पत्रिका ४०प्रा79)] ० ?70॥80909ए7 3ए06व 8०॥४8707 ( दशन 
एवं धर्म की पत्रिका ) के प्रसद्ग में देखा था। इसको वे कई वर्षों तक सम्पादित तथा 
प्रकाशित करते रहे | मुझे भी एक उत्तरदायित्वपूर्ण ढल्ग से इस पत्रिका के साथ उन्होंने 
सम्बद्ध कर दिया था । 

दाशेनिक निणयों के मामलों में वे इतने विवेकी और मधुर आत्मा थे कि कोई 
उनसे मतभेद नहीं रख सकता था। उनकी आत्मा वास्तव में अत्यन्त प्रेमास्पद थी । 

मुझे उनके व्यक्तिगत आतिथ्य का सी स्वाद चखने के अवसर मिले। इनसे 
उनके व्यवहार के पीछे शानदार मन का होना लक्षित था | 

अपने अन्तिम पत्र में, अपने निधन के लगभग एक सप्ताह पूव, उन्होंने मुझे 
अपनी बीमारी के बारे में लिखा । किन्तु उसमें निराशा की कोई ध्वनि न थी और मेंतते 
सोचा कि ठीक हो जायेंगे। किन्तु ऐसा हुआ नहीं । 

यथाथतः वे अबतारी पुरुष थे, अवतीण पवित्रता थे। जीवन का अधिकांश 
भाग त्रिवेणी-संगस पर बिताते थे और सवोधिक निश्चयपूर्वक कहा जाय तो वे 
जीवन्मुक्त थे | 


सुन कअक्‍स«+-१ काथ+भ>ामकभभाक) १०४ंअध्क र॑का) ३ाकककाम«+अमम, 


गुरुदेव रामभा ऊ रानडे जी का पुणयस्मरण 
प्राचार्य शं० वा० दांडेकर, एम० ए.० 


गत वर्ष इसी अवसर पर जिनकी इकहत्तरवीं वर्ष गाँठ बड़ी धूमधाम से मनाई 
गईं थी उन्हीं गुरुदेव का पुण्यस्मरण लिखने का प्रसंग एक वर्ष के ही बाद प्राप्त होगा 
ऐसी जमखिंडी में सम्मिलित हुए उनके शिष्यों को कल्पना तक न थी। कारण उस अवब- 
सर पर सभी ने सगवान्‌ से यही प्रार्थना की थी कि गुरुदेव को दीघोयु प्राप्त हो। परल्तु 
आश्वचय यह कि रामभाऊ अपने को छोड़कर परलोक सिधारेंगे ऐसी अन्तिम क्षण तक 
किसी को सी कल्पना न थी । उनका स्वास्थ्य क्षय की बीमारी से जो गिर गया वह अन्त 
तक वैसा ही बना रहा। यही आश्चय है कि उस बीमारी पर भी विजय प्राप्त करके राम- 
भाऊ तीन तपके ऊपर जीवित रहे । उनकी आँखों का तेज, शरीर की चपलता, क्रिया 
का बल और साधना की निष्ठा अन्त तक बनी रही। इससे एक प्रकार का आभास 
निर्माण हुआ कि रामभाऊ और कई वर्ष तक अपनेको छोड़कर नहीं जावेंगे । इसी भरोसे 
से मेरे जैसे उनकी तबीयत ठीक है, जायेंगे इतना कार्य समाप्त करने पर! कहने वाले 
सृत्यु-पूर्व उनके अन्तिम दशेन का लाभ उठा न सके। उनके निकटवर्ती कुछ शिष्य जिस 
दिन रात को उनका देहान्त हुआ उसी दिन दोपहर की रेलगाड़ी से बिजापूर गये। 
कारण रामभाऊ उस दिन भी नित्य नियमानुसार पाँच छः घन्टे मोटर से एकान्त में जाकर 
साधना करके वापिस लौटे। साधना करते करते ही भगवान्‌ उन्हें जून छः तारीख 
को अपने पास ले गये। 


गुरुदेव रामभाऊ रानडे जी देवीगुण-सम्पन्न थे। वे उत्तम साधक थे। में इस लेख 
में उनकी साधक अवस्था के ही कतिपय संस्मरण उद््‌घृत करने वालो हूँ। यह पढ़ कर 
जिनका उनसे बाहर-बाहर से ही परिचय है उनके मनमें यह विचार आने की सम्भावना 
है कि उनका पांडित्य, गहरा वाचन, अलौकिक स्मरणशक्ति, अनेकमापाप्रभाव आदि 
बड़े बड़े गुणों का उल्लेख न करके प्रस्तुत लेखक ने अपनी श्रद्धांजलि के लिए यह मामूली 
गुण क्यों पसन्द किया ? इसका उत्तर सरल है। गुरुदेव पंडित और तत्त्वश्ञ के नाते 
आंतर्देशीय कीति सम्पन्न महाराष्ट्रीय महापुरुष तो थे ही, इससे भी बढ कर वे 'पारमा- 
थिंक साधना करने वाले महात्मा थे। साधारणतया लोग ऐसा मानते हैं कि पंडित 
( 8070]%7 ) परमाथ से - पारमार्थिक जीवन से--कोसों दूर रहते हैं, वे शास्त्र व्याख्यान 
कुशल होने पर भी जागे बाहेर आंत निजेले! (बाहर जाणत परन्तु भीतर से सोए हृए ) 
होते हैं और साधु वेद-शून्य, शाब्र-शूत्य होते हैं, केवल रामनाम रटते रहते हैं । परन्तु 
गुरुदेव अपने देश के महान्‌ साधु श्रीमद्‌ शंकराचार्य और ज्ञानदेव या विदेश के एक्कार्ट 
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जैसे उपयक्त विचार गलत हैं ऐसा सिद्ध करने वाले महापुरुष थे। जिस श्रकार शरीर 
सौष्ठव और साथ साथ सुवर्णालंकार भी प्राप्त होना दुलेस है, सामान्यतः एक है तो एक 
नहीं ऐसा ही रहता है, उस प्रकार गुरुदेव में पांडित्य और साघुत्व दोनों देवी गुणों का 
संगम था। ये गुण एक दूसरे को शोभा तो देते ही थे, साथ-साथ गुरुदेव के विभूति- 
मत्व की अलोकिक शोभा को सी बढ़ाते थे। आश्चय तो इसमें है कि संसार में कीर्ति 
प्राप्त कर देनेवाला उपनिषदों का रचनात्मक अथ लिखने वाले गुरुदेव सभी की विशेषतया 
नये नये अन्थ लिख कर अपनी कीति में और वैभव में अधिकता लाने की समस्त शक्ति 
का--त्याग किस साधना की निष्ठा से कर रहे थे ? वह साधना थी भगवान्‌ का नाम 
स्मरण | सामान्य पुरुष कहेगा कि ऐसी निकृष्ट साधना ओर उसके लिए इतना महान्‌ 
त्याग ! परन्तु सच कहा जाय तो कलियुग में हरिनाम स्मरण जैसा भगवत्‌ भ्राप्ति के लिए 
दूसरा उससे बढ़ कर सुलभ और श्रेष्ठ साधन नहीं है । 

गुरुदेव ने पारमार्थिक क्षेत्र में विशेषतया महाराष्ट्र में महान्‌ काय किया है। उन्होंने 
श्री ज्ञानदेव से लेकर समर्थ रामदास तक अनेक संतों की चलाई पारमाथिक साधना को- 
मार्ग को-- अपने ग्रन्थों से और अपनी साधना के अनुष्ठान से परिष्कृत किया। उन्होंने 
महाराष्ट्रीय संतों की योग्य स्थान पर स्थापना की । उनकी महानता किसमें है यह जानने 
के लिए लोग आकृष्ट हुए | महाराष्ट्र की ऐतिहासिक घटना ओर उसकी विशेष प्रकार की 
मनोरचना से गत पचास वष की अवधि में संतों की महानता सिद्ध करने की कसोटी 
के सम्बन्ध में लोगों के विचारों में बड़ा परिवर्तेन हो गया था। तत्यूबवं ये सन्‍त इसलिए 
बड़े समझे जाते थे कि वे निरन्तर भगवान्‌ का भजन-कीतन करते थे। परन्तु उन दिनों 
ऐसा एक दल निर्मौण हुआ था कि वह सब प्रश्नों की ओर राजकीय दृष्टिकोण से ही 
देखता था ।! उनकी दृष्टि से इन सन्‍तों ने परायी सत्ता की गुलामी से मुक्त होने के लिए 
कुछ प्रयत्न ही नहीं किया, अ्रतः ये निकम्मे, कमें-शून्य और देववादी हैं । उन्होंने उनकी 
कड़े शब्दों में आलोचना की । इस क्षेत्र में सन्‍तों के काय की ओर देखने का यथाथ दृष्टि- 
कोण पहले-पहल श्री माधव गोविन्द रानडे जी ने लोगों के सामने उपस्थित किया । 
उनके बाद गुरुदेव रामभाऊ रानडे जी ने अधिकार वाणी से सिद्ध कर दिखाया कि सन्त 
सामाजिक काये से पहचाने नहीं जाते, उनको आत्मानुभूति से--आत्मप्रचीति से पह- 
चानना चाहिए | गुरुदेव आधुनिक युग के सन्त माने जाते हैं । तत्वज्ञान विषय के लेखक 
तो बहुत हैं परन्तु उसके सच्चे तत्व को--अध्यात्म को जीवन में उतारने वाले पुरुष इने- 
गिने ही दृष्टिगत होते हैं। स्वयं त्रह्मानन्द का अनुभव प्राप्त करके सामान्य जनता के 
लिए सुलभ करा देने वाले महात्माओं में से गुरुदेव एक महात्मा थे। उनकी महानता 
इसमें है कि वे पंडित और तत्वज्ञ होने पर भी उच्चकोटि के साधक थे। 


मुरुवय रानडे की पुण्य स्मृति में 
प्राचाय न० ग० दामले, पूना 


वैदिक काल से आज तक जिन महान दाशनिकों तथा साधु संतों ने स्वयं परमाथ 
मार्ग का अनुसरण करके आत्मलाभ किया और अनेक जिज्ञासु साधकों को भी मार्ग 
प्रदर्शन करके उपकृत किया उनमें केलासवासी गुरुवय रामचन्द्र दत्तान्नय रानडे भी 
हैं। विहार के भूतपूर्व राज्यपाल लोकनायथक बापू जी अणे ने लेखक को लिखे एक पत्र 
में कहा कि रानडे “जागतिक कीत्ति ( 070 7977७ ) के तत्वज्ञानी” और आधुनिक 
ऋषि-तुल्य जीवन के आदश थे। और, भारत के प्रस्तुत उपराष्ट्रपति और जगत-असिद्ध 
दाशेनिक डॉ० राधाकृष्णन के पत्रों में भी यह शब्द है कि डॉ० रानडे की झत्यु से में 
एक महान्‌ व्यक्ति के सान्निध्य से दूर हो गया हूँ । उनका जीवन तथा रहन-सहन सरल 
व पवित्र था जिससे उनके सान्निध्य में आए कई लोगों के जीवन को उन्नत होने में 
सहायता मिली है। मेरा जीवन सी उनके साथ रहकर अधिक सम्पन्न हुआ है।"' 
जीवन के ५० वर्ष उन्होंने “देवकायं” करने में व्यतीत किए और अपना तथा दूसरों 
का हित पूर्ण करने के पश्चात्‌ ७१वें वर्ष में दि० ६ जून १६५७ को निंबल जिला 
बिजापूर में शरीर त्याग किया । उनकी बीमारी के समय लेखक अंतिम क्षण तक उन्हीं 
के पास था । अतः ये सत्पुरुष अंत में किस स्थिति में थे यह उन्होंने प्रत्यक्ष देखा। 
हिन्दी संत कवि बहिरो की ग्राथना कि, जब आपहि दरस दिखावे। तब प्राण तन से 
निकले ।. ( आत्म दशेन में जब में लीन हो जाझँ तभी हे परमेश्वर मेरे शरीर से प्राश 
निकले ) गुरुवय रामभांऊ रानडे के लिए परमेश्वर ने सुन ली। यह मैंने देखा | यद्यपि 
शरीर से वे हम लोगों के बीच नहीं हैं परन्तु उनकी पुण्यस्मृति जिज्ञासु साधकों के 
लिए अवश्य ही स्कूर्तिदायक तथा मार्गेदशेक होगी इसमें कोई संदेह नहीं। ऐसे 
विद्वान इैश्वरभक्त की पुण्यस्मृति में उनके जीवन की महत्वपूर्ण बातों का निर्देश 
हक ३ तत्वज्ञान तथा पारमाथिक जीवनधारा का परिचय मैंने संक्षेप में कराने को 

चा हे। 


द्वितीय जन्म 


गुरुवय रामभाऊ रानडे का जन्म ३-७-१८८६ को जमखंडी में एक सत्वशील 
कुल में हुआ। रामसभाऊ की बड़ी बहन भागूआक्का मेरी माँ थीं। भागूआक्का के 
पश्चात्‌ कईं वर्षों तक संतान न होने के कारण रामभाऊ की माँ ने पुत्र-प्राप्ति की इच्छा 
से जमखंडी के पास स्थित रामेश्वर की सेवा की और उनकी सेवा सफल होकर मानों 


( शेर ) 


रामेश्वर के वरद्पुत्र राम ही जन्म लेकर आए। अपनी माता से उन्होंने बचपन से 
परमाथे सीखा था | अतः बचपन से ही उनका परमाथ की ओर आकर्षण था। और 
इनके पूर्वकर्मों के कारण ही शायद उनकी आयु के १४ वें वर्ष में अथीत्‌ १६०१ में 
उम्दी के साक्षात्कारी संत श्री भाऊ साहेब महाराज जब जमखंडी आए थे तब उन्हें 
बेकुंठ चतुदंशी के शुभ दिन को अनुग्नह मिला। यह मेरा “द्वितीय जन्म” था यही 
रामभाऊ कहते थे। और, कह सकते हैं कि तभी उनके पारमार्थिक जीवन का 
आरम्भ हुआ । 
विद्यालय में यश, बीमारी ओर इेश्वर-शोधन 


रामसाऊ की प्राथमिक तथा साध्यमिक शिक्षा जमखंडी में ही हुई। मैदिक 
की परीक्षा में उन्हें जगन्नाथ शंकर सेठ छात्रवृत्ति मित्नी। बाद की शिक्षा के लिए वे 
डेक्कन कालेज में गए और बी० ए०.की परीक्षा तक सब परीक्षाओं में अच्छी तरह 
उत्तीणें हुए और कई छात्रवृत्तियाँ तथा पारितोषिक भी उन्हें मिले। साथ ही साथ 
अपनी बुद्धि तथा सौजन्य से उन्होंने अपने अध्यापकों तथा सहपाठियों को आकर्षित 
कर लिया। बी० ए० में सफल होने के बाद १६०८ में डेक्कन काल्लेज में वे दक्तिण 
फेलो नियुक्त हुण। और उन्होंने एम० ए० की पढ़ाई भी आरम्भ कर दी। परन्तु 
एकदम उनके ज्यादा बीमार पड़ जाने से उनकी व्यावहारिक इच्छाश्रों को जबरदस्त 
धक्का पहुँचा | परन्तु यह शारीरिक आपत्ति उनके लिए हितकारक ही हुई क्योंकि 
इस आपत्ति के कारण उनमें परमेश्वर के श्रति प्रम उत्पन्न हुआ और परमेश्वर तथा 
सद्गुरु की शरण में जाकर उन्होंने “ईश्वरशोधन” का प्रयत्न किया। उनके प्रयत्नों का 
फल शीघ्र ही उन्हें परमाथे के प्रकाश, रूप, और नाद के अनुभव छ्ावारा मिला। 
५2०५ जप परमाथ में विश्वास और भी बढ़ा और वे और भी उत्साह से साधना 
करने लगे | 


नाद, कला, बिंदु) अनुभव 


इस समय के एक दो अनुभव रामसाऊ बताया करते थे । सन्‌ १६०८ के अक्टूबर 

में वे क्रिट का खेल डेक्कन कॉलेज में देख रहे थे, तब एकदम अखिल नभोम॑डल 
अलोकिक तेज बिंदुओं से व्याप्त हो गया है. ऐसा पारमार्थिक अनुभव उन्हें हुआ । इस 
अनुभव का चित्रण उन्होंने “विश्वका मध्यबिंदु” इस लेख में कालौइल की लेखनशेली का 
अनुकरण करके काव्य रूप में किया है। इस विश्व का मध्यविंदु ( ईश्वर ) यदि देखा 
जाय तो पदार्थ-भात्र में सभी जगह है परन्तु इसकी परिधि कहीं नहीं दिखती, इस 
तत्व का प्रतिपादन उन्होंने उसमें किया । इस प्रकार उनके चिंतन का आरम्भ 
“बहुविध चैतन्यवाद” से केसे आरम्भ हुआ यह पता चलता है। इस अनुभव के बाद 
ही बे काशी गए और डा० बेसंट से मिले और उन्हें अपना अनुभव बताया | तब डा० 


( २२ ) 


बेसंट ने कहा कि “रानडे | आपका अनुभव महत्वपूर्ण है और आपके ऊपर गुरु कृपा 
का छत्र है। 

उसके बाद एक दो साल में ही उन्हें नाद के सम्बन्ध में दूसरा अनुभव हुआ | 
उस समय में वे पूना में गोडबोले के घर में रहते थे । उसी घर में ओहारी महादेव का 
एक मन्दिर था। एक दिन वे अपने घर की छत पर ध्य।न कर रहे थे तब उन्हें एकद्म 
घन्टे की आवाज लगातार सुनाई देने लगी। मन्दिर में कौन घन्टा बजा रहा है यह 
जब उन्होंने अपनी माँ से पूछा तब उन्होंने कहा कि कोई नहीं। यह अनाहुत नाद 
होगा यह उन्होंने सोचा ! ' उसी समय वे नाद के स्वरूप और महत्व पर विचार कर 
रहे थे तभी उनके मित्र का उनके पास भेजा हुआ शह्लुराचाय का संक्षिप्त श्रन्थ उनके 
' हाथ पड़ा। किताब खोलते ही ( योग तारावलि ) इस स्फुट अध्याय का यह श्लोक 
उन्हें दिखा। 

“नादानुसंघान ! नमोस्तु तुम्यम्‌ । त्वॉँ' साधन तत्वपद्स्य जाने॥ 

भसवआसादात्‌ पवनेन साक॑ । विल्लीयते विष्णापदे मनो मे ॥ 

इससे उन्हें इस बात का विश्वास हो गया कि उन्हें अनाहुत नाद का ही अनुभव 
हुआ था और उन्हें प्रसन्नता हुई। बाद में उन्होंने इस योग तारावली पर चित्रमय जगत 
में एक लेख भी लिखा और उसमें श्री शंकराचाये को अपनी साधक अवस्था में नाद 
अनुसंधान से प्राप्त होने वाला लय ध्येय सिद्धि में किस प्रकार उपयोगी हुआ यह पाठकों 
को दिखाया । 


नित्य नेमाउली 


बाद भें १६१० के अंत मेंउन्होंने अपने सदगुरु की आज्ञानुसार नित्य नेमावली 
नामक छोटी-सी पुस्तक तैयार की । यद्यपि निर्गुण उपासना श्रेष्ठ है और उसके अनुसरण 
. का नामस्मरण ही मार्ग है फिर भी तीनों समय पोथी का अध्ययन, सजन, आरती आदि 
का भी महत्व काफी है | इस कारण इस पुस्तक में दिये भजन, आरती आदि साधकों के 
लिए अवश्य उपयोगी सिद्ध होंगे। उन्होंने इस पुस्तक के आरभ्म में छोटी-सी भूमिका 
लिखी है। और सूक्ष्मरूप से अन्वेषण करने से पाठक को उसमें गुरुवय रासभाऊ का 
तत्वज्ञान बीजरूप में «मिलेगा । इस पुस्तक के सम्बन्ध में लेखक को रामभाऊ के 
सान्निध्य में रहकर उनके लिखने के काम में सहायता करने का अवसर मिला और 
सोमभाग्य से श्री सदगुरु भाऊ साहब महाराज की भी ऋपा हुई । 


फर्युसन कॉलेज में तत्वज्ञान के अध्यापक 


._ डेक्कन कॉलेज में दक्षिण फेलो और फम्यूसन कॉलेज में लेक्चरर का काम 
करने के बाद १६१२ में उनकी डेक्कन कालेज में (0प78007 77 09989 ० (७॥008- 


€ २३ ) 


0776 ॥9797"ए की नियक्ति हई। परन्तु सरकारी नोकरी के बन्धन उन्हें अच्छे नहीं 
लगे और प्रिन्सिपल परांजपे आदि स्वाथत्यागी ज्ञोगों के कहने पर उन्होंने फर्यसन 
कालेज में अध्यापक का काम स्वीकार किया और शीघ्र ही वे उसके आजीवन सदस्य 
भी हो गए। इस कालेज में ही काम करते समय वे दशंन विषय लेकर एम० ए० की 
परीक्षा के लिए बैठे और प्रथम श्रेणी में उत्तीणें हुए और कुलपति रबरणे पदक भी 
प्राप्त किया। अपने अनुभवों को तात्विक और बोढद्धिक आधार देने की दृष्टि से उन्होंने 

पूर्वी तथा पाश्चात्य दशेन को पढ़ा। और लोगों को भी दशेन पढ़ने के लिए वे कहते 
थे। उन्हीं के कहने से मेने और उनकी लड़की शकृंतला ने दशेन विषय लेकर एम्‌० ए 
की डिश्री ली। फग्यु सन कालेज में ७-८ साल में उन्होंने विभिन्‍न मासिक पत्रों में 
दाशेनिक लेख लिखे । विशेषतः वह ग्रीक दशेन से अधिक आकर्षित थे। अतः उन्होंने 
प्रीक साषा का अध्ययन आरम्भ किया। उनका अध्ययन कितना अधिक था यह उनके 
लिखे “औक तथा संस्कृत व्याकरण का तुलनात्मक अध्ययन” इस लेख से पता चलता 
है। उसी तरह ग्रीक दाशनिकों के अन्थ उन्होंने श्रीक में ही अध्ययन करके उन पर लेख 
लिखे । हिरैक्‍लाइटस इस निबन्ध पर तो योगी अरविन्द घोष ने एक स्वतंत्र लेख माता 
ही लिख डाली और यह कहा कि रानडे जैसे लेखकों ने यदि ग्रीक दर्शन के इतिहास 
पर गअन्थ लिखा तो वह अमूल्य लाभ है” | रामभाऊ का यदि स्वास्थ्य ठीक होता और 
उन्हें काफी समय मित्नता तो उन्होंने अरविन्द जी की यह इच्छा पूर्ण की होती इसमें 
कोई संदेह नहीं । 


कोटुम्बिक आपत्ति 


सन्‌ १६१८ के इन्कलुएन्जा में उनकी माता ओर पहली पत्नी स्वगंवासी होने 
से उन पर कौटुम्बिक आपत्ति आई | उनका भी स्वास्थ्य ठीक न था परन्तु उन्होंने घैये 
न छोड़ा । अपने हाथ से अधिक से अधिक परमार हो इसी कारण सम्भवतः परमेश्वर 
ने कौोटम्बिक बन्धन तोड़ दिए यह सोचकर हे ईश्वर | तुम्हारा मेरा एक ही राज्य है और 
दूसरे का उसमें कुछ काय नहीं यह ॒हृढ़ निश्चय करके अपनी रोज की द्निचयों के साथ 
साथ अपना ध्यान परमाथ पर केन्द्रित किया। फर्यु सन कालेज और भांडारकर ग्राच्य 
विद्या संशोधन मंदिर के आस-पास की पहाड़ियों में एकात में वे नियमित रूप से ध्यान 
करते थे। इसी समय भांडारकर इस्स्दीच्यूट क्रे पास अपने घर अध्यात्म-सवन में 
जब वे थे तब एक दिन अपने बंगले के चारों ओर चक्कर लगाने लगे। यह देखकर 
काका कारखानीस ने पूछा कि आप ग्रह चक़्कर क्‍यों लगा रहे हैं तो गुरुवय रामभाऊ 
ने कहा, क्या कहूँ ९ आज हनुमान जी का चारों ओर तेजरवी दशन हो रहा है। इस पर 
गुरुवन्घु ने कहा कि आज हनुमान जयन्ती है।इस तरह उनका पासरमार्थिक ध्यान तथा 
विद्याध्ययन हो रहा था तभी वे फिर बीमार पढ़े। हमेशा की औषधियों से ज्ञाभ न 
होने से उन्होने लम्बी छुट्टों ली ओर इंचगेरों में अपने गुरु की समाधि के पास जाकर 
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रहे । बीमारी से ठीक होने पर उनकी बदली सांगली के विलिंग्डन कालेज में हुई । 
परन्तु सांगली की जलवायु उनके लिए ठीक न सिद्ध हुई और उनका मन परमार्थ की 
ओर अधिकाधिक आकर्षित होने लगा | इन सब कारणों से उन्होंने नोकरी छोड़ने का 
विचार किया और इस्तीफा दे दिया। थोड़े ही दिलों में उन्होंने भारत के अनेक विद्वानों 
की सहायता से &090०7ए ० ?%008090ए 2० ह७॥8707 संस्था स्थापित 
की और 7700487 2?7]0809#60) ०४४७७ आरभ्भ किया! इस काम में 
साँडारकर इंस्टिस्यूट के क्यूरेटर श्री परशुराम गोडे और मेरी भी सहायता उन्हें मिली । 
परन्तु यह दो तीन वर्ष उनके सत्व की परीक्षा के ही थे। शारीरिक कमजोरी तथा 
आर्थिक आपत्तियाँ दोनों का ही सामना उन्हें करना पड़ा । फिर भी मुसीबत के समय 
तुकाराम के कथन के अनुसार कि दास को हरि का स्मरण करना चाहिए, अ्राचररणा 
करके और “मच्चित्त: स्वेदुगोणि मठ्नसादात्‌ तरिष्यसि!' इस सगवदू-वचन पर विश्वास 
रखकर उन्होंने अपने नियम रखे । सब विपत्तियाँ दूर हो गई' | ईश्वर ने उनका योगच्तेम 
चलाया और उनके मन को कभी-कभी जो अशांति स्पशें कर जाती थी वह नष्ट हो गई 
ओर उन्होंने अपने को परमार्थ के हित समर्पित कर दिया । 


इलाहाबाद विश्वविद्यालय में अध्यापकः परमार्थ साधना 


सन्‌ १६२६ में गुरवर्य रामभाऊ ने 3 (0078777%96 070५ 0० ए/8- 
079)840 ?)॥]08097ए यह सुप्रसिद्ध ग्रन्थ प्रकाशित किया। इस ग्रन्थ से उन्हें 
अन्तरीष्टीय कीर्चि प्राप्त हुई। उपनिषदों में आधुनिक बुद्धिवाद के अनुकूल आत्म- 
साज्ञात्कार-मार्ग का अनुसरण करने वाली तत्वप्रणाली मिलती है इस बात का उन्होंने इस 
ग्रन्थ में तुलनात्मक विवेचन किया है। इस ग्रन्थ से इलाहाबाद विश्वविद्यालय के उप- 
कुलपति डा० गंगानाथ माँ के मन में गुरुवय के प्रति आदर भाव उत्पन्न हुआ ओर 
उन्होंने इलाहाबाद विश्वविद्यालय में दर्शन के प्रमुख अध्यापक की जगह उन्हें सादर 
अर्पित की । यद्यपि यह पद माननीय और आशिक दृष्टि से अच्छा था परन्तु इलाहाबाद 
की जलवायु उनके उपयुक्त है या नहीं और परमाथ के लिए उपयोगी है या नहीं इन सब 
बातों का विचार करने पर ही उन्होंने इस पद को स्वीकार किया। निवृत्त होने से पहले 
वे. उपकुल्पति भी रहे । इलाहाबाद विश्वविद्याज्ञय ने उन्हें [000007 0 [॥097"७४प/"७ 
की माननीय डिगरी देकर सनन्‍्मानित किया और पद-निबृत्ति के बाद भी उन्हें “ए्मेरिटस 
प्रोफेसर नियुक्त किया। उनका जीवन सरत्न था और रवभाव परोपकारी था। अतः 
उन्होंने कई योग्य विद्यार्थियों को अपने पास रखकर उनकी सहायता की और जीवन को 
योग्य मार्ग पर चलाया। साथ ही जनसाधारण का परमाथ्थ के प्रति आकर्षण हो और 
साधकों को पारमार्थिक उन्नति की उत्तेजना मिले, सदगुरु की इस इच्छा को सोच कर 
उन्होंने अपने वेतन में से सेवानिवृत्ति होने तक पर्याप्त खचे किया। “आत्मन: मोक्षार्थ 
जगत: हिताय च्‌” यही उनके जीवन का ध्येय था। रा 


है 
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इलाहाबाद में जब वे थे तब कई साल तक दो चार आस भी अन्न न लेकर रात- 
दिन गंगा-यमुना के किनारे प्रखर तपस्या करके अपना जीवन संपन्न किया । नामरूप का 
मेल होने से यदि ध्यान हो तो त्रिवेणी-संगम में स्नान करने से जैसे मन रवच्छः हो जाता 
है उसी तरह साधक की वृत्तियाँ उत्साहपू्ण हो जांती हैं, यह एक हिन्दी सनन्‍्तकवि का 
कथन है। इतना ही नहीं अपितु ध्यान करने से अम्रत रस का स्नान हो जाता है और 
साधके का मन संतुष्ट और पुष्ट हो जाता है जिससे उसकी खाने-पीने में रुचि नहीं रहती । 
एकांत उनको बहुत प्रिय होने के कारण वे द्रोपदी-घाट के पास शहर से दूर खुली जगह 
में ध्यान के लिए जाते थे। वह स्थान उन्हें विशेष प्रिय होने के कारण वहीं उन्होंने अपनी 
कोठी बनवाई । उसी तरह शहर से दूर बारह वटवृक्ष जहाँ थे ऐसे निजेन वन में वे 
ईशचितन के लिए जाते थे। आजकल्ञ वहाँ हरिजन आश्रम की इमारतें खड़ी हो गई हैं । 
गुरुवर रामभाऊ की तपस्या के साक्षी ही मानो वे वटवृत्ष आज भी वहाँ खड़े हैं। इस 
तरह की उनकी परमार्थ साधना थी । इसी के साथ उनका विद्याध्ययन भी चल रहा था। 
सन्‌ १६३३ में उनका 74 ए७&#709877 77 (8])9788]078 अन्थ प्रकाशित हुआ | इस 
अन्थ में ज्ञानेश्वर, नामदेव, एकनाथ, तुकाराम ओर रामदास, इन पाँच मराठी प्रतिनिधि 
संतकवियों के काव्य से साक्षात्कार-मार्ग का किस तरह दर्शन होता है इसका विवेचन 
उन्होंने किया। भूमिका में ईसाई और इस्लामी रहस्यवादियों के अनुभवों का भी 
वर्णन है और उसमें “साक्षात्कार के दशेन” के विषय में.भी सुन्दर विवेचन किया गया 
है। इस ग्न्थ के आधाररूप में उन्होंने उन सब कवियों की बानियों को भी स्वतंत्र पुस्तकों 
के रूप में प्रकाशित किया है । 


मराठी की तरह हिन्दी सन्त कवियों के स्महित्य को अनेक पंडितों की सहायता 
से अध्ययन करके उन्होंने “78009 ज़%&ए7 (० 004 79 म्रांषवा 7॥097४४प०७” और 
उसके आधाररूप “परमाथ सोपान” ये दो पुस्तकें १६५४ में प्रकाशित कीं। परमाथ 
सोपान में उन्होंने कबीर, तुलसी, सूरदास, मीराबाई, बहिरो, दादू आदि अनेक संतों के 
ग्रन्थों में से लिए हुए तथा अनेक लोगों से प्राप्त किए हुए दोहे और पदों का संग्रह करके 
उनको योग्य शीषक देकर उनकी रचना की । इस अन्थ के आधार पर लिखी उनकी पुस्तक 
“हिन्दी संतों का साक्षात्कार-मार्गं? उनके परिपक्व ज्ञान तथा अनुसव का फल है। राष्ट्र- 
पति डा० राजेन्द्र प्रसाद के शब्दों में “भारतीय आध्यात्मिक परम्परा का मूत स्वरूप ही 
इस ग्रन्थ में मिलता है ।” इसमें पारमार्थिक यात्रा का राजमार्ग और उसके अनुसरण करते 
समय जो अनुभव होते हैं और श्रन्त में जो आत्मानन्द मिलता है इसका गुरुवय 
रामभसाऊ ने सहज सुन्दर भाषा में उदाहरण सहित विवेचन किया है। इस भ्रन्थ के 
अध्ययन से परमार्थ-मार्ग पर भटकने वाले लोगों को सरल और सुरक्षित राजमार्ग दीख 
पड़ता है ओर इधर-उधर भटके या दौड़-घूप किए बिना ध्येयनिष्ठ यात्रिक की भाँति 
आगे केसे पग बढ़ाए जाएँ यह्‌ पता चल जाता है | 

द ्ठ 


( २१६ ) 
क्षथ न | पर 
निबल-आश्रम, अध्यात्मविद्या-पंदिर और परमाथ-प्रसार 


इलाहाबाद विश्व-विद्यालय से सन्‌ १६४६ में निवृत्त होने पर गुरुवय रामभाऊ 
हमेशा के लिए निम्बल में ही रहने लगे । इलाहाबाद जाने के पहले निम्बल की आबो- 
हवा सूखी और स्वच्छ है और कुएँ का पानी निर्मल होने के कारण वहीं रहने को 
सोच कर रहने के लिए एक छोटा-सा घर बनाया था। शरीर-स्वास्थ्य तथा परसाथें 
साधन के हित स्टेशन के पास परन्तु बस्ती से. दूर तथा गुरुअ्रसाद से परिपूर्ण ऐसी जगह 
पसन्द की थी।....... का 
जब निम्बल में हमेशा वे रहने लगे तो .कर्नौटक, महाराष्ट्र व अनेक प्रान्तों के लोग 
अधिक संख्या में उनकी पारमार्थिक योग्यता और विद्धत्ता के प्रति आदरभाव रखने के 
कारण उनके पास आया करते थे। निम्बल की दिनचर्या तीनों समय दासबोध का पठन 
तथा भजन-आरती आदि थी। गुरुवये यद्यपि व्याख्यान और प्रवचन नहीं देते थे फिर 
भी समय मिलने पर सबेरे या दोपहर को लोगों को अपने पास बुला कर भक्ति के गाने, 
भाऊ साहब महाराज के पत्र और पुरानी स्मृतियों हारा तात्विक और पारमार्थिक विषयों 
पर बोला करते थे। उनका सरल संवाद लोगों को हितोपदेश की तरह लगता और उनकी 
शंकाओं का समाधान होता और उनको योग्य मार्ग सी मिल्ञता । एक तरह से यह सम्मे- 
लन उपनिषत्‌कालीन परमार्थ, परिषद्‌ की तरह था। घीरे-धीरे उन शिष्य गण बढ़ते 
गए। उनमें हिन्दू , मुंसलमान, ईसाई, स्पृश्य, अस्पृश्य, राजे-रजवाड़े, सरकारी अधिकारी, 
व्यापारी आदि अमीर लोगों से लेकर गरीब गँवारों तक सभी रहते थे | विशेषतः न्‍्याया- 
घीश, वकील, डाक्टर, अध्यापक आदि विचारशील पढ़े-लिखों का भी उनमें समावेश था । 
ये सब शिष्य-गण तथा जिन लोगों को उनके प्रति आदर था वे उन्हें अब गुरुवय सम्बो- 
धित करने लगे। संक्षेप में, इस तरह से श्री निम्बारगी मह्दाराज, श्री भाऊ साहब महाराज 
ओर गुरुदेव के बड़े गुरुब॑न्धु श्री अम्बुराव महाराज की ओर से जो' परम्परागत परमार का 
प्रसार हुआ था वह अधिक से अधिक होने लगा । द 
गुरुदेव जब निम्बल में रहने लगे उसके बाद थोड़े ही दिनों में सांगली के राजा 
साहब की उदार सहायता से निम्बल में “अध्यात्म विद्यामंदिर' स्थापित हुआ । इसकी 
शाखा “अध्यात्म पंरिषद” के नाम से इलाहाबाद, सांगली और धारवाड़ में खोली गई । 
इसके द्वारा ग्रन्थ-परकाशन तथा भाषरंणों ढ्वारा परमा्थ-प्रसार का काम अच्छी तरह चलने 
लगा । गुरुदेव स्वयं सी बींच-बीच में जंब सम्भव हो तब इल्ञाहाबाद, सांगली शक्रादि 
जगह जाया करते थे। इससे इस काम को उत्साह भी मिलता था। ऐसे ही कारण से 
गु० रामभाऊ के दिल्ली में भाषण हुए । उनकी विद्वत्ता अधिक थी परन्तु श्रोता पर विशेष 
प्रभाव उनके तेजस्वी व्यक्तित्व का होता था। भाषण सुनते समय दे० भ० शंकरराव देव 
ने निम्नलिखित शब्दों में व्यक्त करके कहा--दिल्‍ुली में ्रो० श्री रामभाऊ रानडे के राष्ट्र 
पति भवन में हिंदी सन्त कवियों पर हुए भांपण सुनने का अवसर मुझे मिला था | 


( रं७ ) 


यद्यपि उनका भाषण मेरे कान सुन रहे थे फिर भी मेरी आँखें उनके चेहरे पर ही 
लगी थीं और भाषण की अपेक्षा उसी का आनन्द में ले रहा था, क्‍योंकि उनको 
देखते ही यह साक्षात्कारी पुरुष है यह मालूम हो जाता था। ऐसे पुरुषों के चेहरे-- 
विशेषतः उनकी आँखें--देखते ही ऐसे पुरुष इस जगत में विचरण यद्यपि करते हैं 
फिर है वास्तव में उनका अस्तित्व किसी दूसरे ही जगत में है. इसका.अनुभव हो 
जाता है। ह 


अमृत महोत्सव और तत्पश्चात्‌ 


गुरुदेव ३-७-१६४६ को ७० वष के हुए | इस हेतु जमखंडी में जोरदार जो कभी न 
भूला जाए ऐसा अमृत महोत्सव” मिरज के राजा साहब की अध्यक्षता में मनाया 
गया। इस समारोह को सफल बनाने में गुरुदेव रानडे सत्कार समिति को प्रशासक श्री 
दाण्डेकर आई० सी० एस० की सक्रिय सहानुभूति मिली और समिति की स्वागताध्यक्ष 
लीलावती देवी पटवर्धेन, जमखंडी की रानी साहब की भी सहायता मित्ती । जमखंडी 
जन्मभूमि तथा उनके अनुग्नह और उनके सदूगुरु के परमाथे का आगार माना जाने के 
कारण वहाँ अमृत महोत्सव समारोह हुआ, यह उपयुक्त ही था। इस अमृत-महोत्सव 
समारोह के साथ ही गुरुदेव के भव्य तैलचित्र का अनावरण देशभक्त गंगाघर राव 
देशपांडे के हाथ से हुआ । जमखंडी म्युनिसिपेलिटी ने उन्हें मानपत्र दिया। जमखंडी में 
वे महीने भर रहे और उस समय जमखंडी की जनता में भक्ति का प्रसार अधिक होता 
देख कर उन्हें बहुंत संतोष हुआ । 


सन्‌ १६५६ में ही गुरुदेव का (0/0760690४07 07 6छाएगपथ पआा0 4 
390 007008 (धयातवे॥] 89१ प्राणतों 58708 यह अन्थ प्रसिद्ध हुआ | गुजरात 
वनोक्यूलर सोसाइटी की ओर से जो उनके भाषण हुए थे उसमें काफी सुधार करके 
ओर उनको बढ़ा कर उन्होंने यह ग्रन्थ लिंखा। इसी तरह “सगवदूगीता : ईश्वर 
साक्षातककार-मीमांसा! ( ७708 988 ७ ?)7]080090ए 0० 0094-8०७०७१)४७४07 ) यह 
पुस्तक भी उन्होंने पूरी कर ली | यह नागपुर विश्वविद्यालय की ओर से जल्दी ही 
प्रकाशित होने वाली है। कनोटक विश्वविद्यालय की ओर से “कन्नड सनन्‍्तों का 
साक्षात्कार मार्ग! पर उन्होंने चौदह भाषण दिये। बाकी बचे हुए छः भाषणों को भी 
उन्होंने तेयार किया था परन्तु उनकी मृत्यु से यह भाषण अव्याख्यात ही रह गये । फिर 
भी ये सब भाषण ग्रन्थ रूप में यदि प्रकाशित हों तो कर्नाटक के आत्मानुभवी सनन्‍्तों का 
परिचय यह ग्रन्थ करायेगा इसमें सन्देह नहीं। अपने सम्प्रदाय की पारमार्थिक और 
तात्विक शिक्षा के सारभूत और अपने सदगुरु से बार-बार कहे गए कन्नड, हिन्दी, मराठी 
ओर संस्कृत भाषा के चुने हुए पाँच सो पद ग्रन्थ-रूप में छपें, यह उनकी इच्छा थी। 
ओर इस ग्रन्थ का नाम “परमाथ-मन्दिर” रखने को उन्होंने सूचित किया था। ये पाँच 


( रद ) 


सौ पद्‌ इस परमार्थ मन्दिर के ४०० खम्भे ही थे। परमाथ सोपान” के बाद 'परभाथ 
मन्दिर की रचना होनी चाहिए यह वे कहा करते थे। उनकी इच्छानुसार इस 
ग्रन्थ की हस्त- लिखित प्रति प्रस्तुत लेखक और श्री भाऊराव आपटे ने तैयार करके 
उन्हें दिखाया तो वे बहुत प्रसन्न हुए और उस पुस्तक को शुभाशीवाद देकर कहा कि 
आगे बढ़िए। 

पिछले मार्च में वे इलाहाबाद गए थे पर तबियत खराब हो जाने से 
जल्दी ही निम्बल को ज्ञौटद आए । फिर भी उनका स्वास्थ्य ठीक न हुआ और बीमारी 
बढ़ गई । अपने विवाहित जीवन में उनकी घम्म-पत्नी ने गुरु रामभाऊ की अत्यन्त सेवा 
की थी और उनको परमाथ में यथाशक्ति सहायता दी थी, विशेष कर इस अन्तिम बीमारी 
में तो मन लगा कर काफी सेवा की । कई डाक्टर उनको ओपधियाँ देते, परन्तु उन्होंने 
कभी लिया नहीं । अन्तिम चार दिनों में तो उन्होंने अन्न-पानी भी छोड़ दिया था । 
परन्तु आखिर तक वे 'जाग्रत' थे और अपने हाथों जितना देवकार्या होना था बह हो 
गया, यह सोच कर ६-३-१६४७ को शान्त चित्त से ध्यान-मग्न अवस्था में ही उन्होंने 
शरीर त्याग दिया । 


अनुवादकर्नों 


सरोजिनी ओक एम० ए० 
प्रयाग 


स्वर्गीय श्री गुरुदेव रानडे का रहस्यप्रर्ण जीवन ओर उपदेश 
के० बी० गजेन्द्रगडकर, धारवार 


भारतवर्ष के महान्‌ दाशनिक सन्त श्री गुरुदेव रामभाऊ रानडे का निधन 
६ जून १६४७ को उनके अध्यात्म आश्रम निम्बल में हुआ | उनके देहपात से हम लोग 
एक ऐसे महान दाशनिक से वंचित हो गए जिन्होंने अपने नित्यप्रति के जीवन में प्राच्य 
ओर पाश्चात्य, प्राचीन एवं नवीन, दर्शन के उच्चतम सिद्धान्तों को अनूठे ढंग से उतारा 
था। उनका गहन पांडित्य, तीक्षण दृष्टि, रचनात्मक कुशलता, गुण-दोष-विवेचक विचार 
एवम्‌ पूर्वी तथा पश्चिमी दर्शन का गम्भीर ज्ञान उनकी सम्पूर्ण कृतियों में स्पष्ट परिलक्षित 
होता है। उन्होंने इस दिशा में अन्‍्तरीष्टीय ख्याति अजित की। वे सही अर्थों 
में बुद्धि के देवता थे। उनके थोड़े से शिष्य जो उनके विशेष निकट सम्पक में रहे, 
जिन्होंने उनके नित्य प्रति के जीवन का सतंकता और आलोचनात्मक दृष्टि से अध्ययन 
किया, जानते हैं कि श्री रानडे जी संसार के सर्वोत्क्ृष्ट सन्‍्तों में एक थे । प्रस्तुत निबन्ध 
में उनके आत्मिक जीवन पर प्रकाश डालने का प्रयत्न किया गया है । साथ ही उन 
मौलिक सिद्धान्तों एवं मार्गों का सी विवेचन है जिनसे चलकर उन्होंने त्ह्म-ज्ञान 
प्राप्त किया । उनकी शिक्षायें उन सत्य अनुभूतियों पर सर्वथा आधारित हैं. जिनको 
उन्होंने स्वयं अनुभव किया और जिनको उन्होंने त्रह्म के साक्षात्कार के लिए आवश्यक 
सममभा | 


उन्होंने अपनी माता से धर्मोन्मुखता ग्रहण की । उन्होंने एक लिड्डायत संत की 
सहायता से धामि क जीवन में प्रवेश किया था। इन संत महात्मा को गुरुदेव ने कई 
बार अनन्त-चिन्तन में लीन देखा और उनकी शक्तियों की भज़्क पाई । जब 
गुरुदेव कुछ बड़े हुए तो उनकी माता जी ने इन संत महात्मा से उनका धार्मिक 
संस्कार करने की प्रार्थना की । किन्तु गरुदेव ने साफ शब्दों में कहा कि उनका धामिक 
गुरु एक दूसरा ही पुरुष हे जिनसे वे समय आने पर स्वयं मिलेंगे। जब श्री गुरुदेव 
जमखन्‍डी में हाई स्कूल में पढ़ रहे थे तब वे कल्लो बोकरे के नाम से प्रसिद्ध 
अपने सहपाठी श्री कल्लोपन्त - बोकरे के सम्पक में आए । ये महाशय निम्वार्गी-संत 
श्री गुरुलिंग जंगम महाराज के शिष्य उमादी-महराज़ श्रीभाऊ साहब के शिष्य थे। 
अपने इस मित्र के साथ श्री गुरुदेव उस स्थान पर जाने लगे, जहाँ उमादी के सन्त 
दिवाली की छुटिटयों में जमखन्डी में पाँच दिनों के लिए ठहरते थे। एक बार जब उनके 
परिचय और वय के दो और लड़कों को गुरुमन्त्र "दिया जा रहा था, तब श्री रामभाऊ 
ने अपने मित्र कल्लो बोकरे से पूछा किक्‍या वे भी गुस्ुमन्त्र ले लें। और, सहमति 


( ३० ) 

मिलने पर उन्होंने भी गुरुमन्त्र ले"लिया | गुरुमन्त्र के बाद कुछ वर्षों तक अपने गुरु की 
आज्ञा के बावजूद भी उन्होंने गम्सीरता पूर्वक ध्यान नहीं किया। वे प्रतिदिन तीन बार 
ध्यान लगाते थे और गुरुमन्त्र की तीन माला फेरते थे। उम्ादी सन्त के प्रवचन दिवाली 
की छुट्टियों में वे रोज सुनते थे, और एक प्रवचन में श्री महाराज ने कहा कि जो भी 
अपने गुरु द्वारा निर्दिष्ट मागे का अनुकरण करता है वह अपनी परीक्षा में समय आने पर 
गौरवपूर्ण ढंग. से उत्तीणें हो सकता है। इससे रामभाऊ के मस्तिष्क पर गहरा प्रभाव 
पड़ा और वे घर चलने के समय गुरुजी के चरणों पर गिर पड़े और उन्होंने मन ही मन 
यह प्रार्थना की कि वे गुरु की कृपा से मैट्रिकुलेशन की परीक्षा में प्रथम संस्कृत छात्रबृत्ति 
पावें। उसी व वे परीक्षा में बेठे और प्रथम श्रेणी पाकर छात्रवृत्ति के अधिकारी हुए । 
इससे उनका विश्वास नेम ( ध्यान ) में बढ़ गया। सन्‌ १६०६ में जब कि देश के कोने- 
कोने में राष्ट्रीयता की लहंर फैल रही थी वे नेम का पालन बड़ी गम्भीरता और निय- 
मितता के साथ करने लगे। उन्होंने विवेकानन्द का राजयोग एक दिन में पढ़ डाला और 
भक्ति-भावना के इस दौर में उन्हें, जैसा कि उन्होंने अपने स्मरणीय भ्रन्थ “ए कास्ट्रक्टिव 
सर्वे आव द उपनिषद्कि फिलासफी” में समझाया है, प्रारम्सिक अनुभूतियाँ होने लगीं । 
पर इन सुन्दर अनुभूतियों का ठीकःठीक अनुमानीकरण उनसे न हो सका। उस समय 
थियासाफिस्ट प्रोफेसर वुडहाउस उनके अध्यापक थे । उन्होंने अपने इम अनुभवों 
के बारे में अध्यापक महोदय से कहा । प्रोफेसर साहब इसे सुनकर बड़े प्रसन्न हुए । 
उन्होंने सोचा कि शायद श्रीमती बीसेन्ट इन अनुभूतियों के कारण तथा महत्व पर 
प्रकाश डाल सकें। वे उस समय थियासाफिकल फेडरेशन में जानेवाले थे । उन्होंने श्री 
रामभाऊ से भी बनारस चलने को कहा। वहाँ उन्होंने उनका परिचय श्रीमती एनी बीसेन्ट 
से करा दिया। उन्होंने श्री रामभाऊ से उनके आध्यात्मिक गुरु के बारे में पूछा । जब 
श्री रामभाऊ ने उन्हें अपने गुरु श्री उमादीकर «महाराज का चित्र दिखाया तो वे बोल 
उठीं, “आप ठीक हाथों में हैं।” वहाँ से वे सीधे इंचगेरी मठ गए जहाँ श्री महाराज 
ठहरे हुए थे। उन्होंने उनको सब हाल कह सुनाया। उनकी अनुभूतियों का अथ गुरु 
महाराज ने स्पष्ट कर उनकी शंका का समाधान कर दिया.। इसी बीच में उन्होंने अपनी 
विश्वविद्यालय की परीक्षा प्रथम श्रेणी में पास कर ल्ञी थी और एक महान्‌ संस्कृत के 
पंडित के रूप में उनकी प्रसिद्धि हो चल्नी थी। ग्रेजुएट होने के पश्चात्‌ उच्च गणित का 
अध्ययन शुरू किया पर अधिक.श्रम के कारण बीमार हो गये। स्वस्थ होने के पश्चात्‌ 
उन्होंने संस्कृत वेदान्त और व्याकरण शास्त्रों का अध्ययन एम० ए० के लिए शुरू किया । 
इस बार उनकी बीमारी अधिक बढ़ गईं। अपने गुरु से इस समय उनका पत्र-व्यवह्ार 
बड़ा रोचक और महत्वपूर्ण है। गुरु की कृपा से वे स्वस्थ हो गये किन्तु इस बीमारी 
के समय में उन्हें नये ओर अत्यधिक-परभावोत्पादक अनुभव हुए। इसके एक या दो 
वर्ष बाद उन्हें फग्यु सन कालेज में. दशेन.तथा अंग्रेजी का श्रध्यापक नियुक्त किया 
गया। साथ ही साथ वे इस कालेज के लाइफ मेभ्बर' भी हो गए । उनकी आध्यात्मिक: 
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प्रवृत्तियाँ काफी नियमित तथा विकसित हो चली थीं | इससे उनके आध्यात्मिक-अनुभवों 
को बहुत योग मिल्ा। वे प्रायः श्री महाराज से भेंट करते रहते और उनके द्वारा प्रोत्सा- 
हित किये जाते। इस समय वे अपने जीवन के सबसे अधिक घसुखमय ( सफलमय ) 
चरण में थे । उन्हें एक सुन्दर और देदीप्यमान पुत्र--जो कि पूर्व जन्म का योगी था-- 
की प्राप्ति हुईं। श्री सयाजीराव महाराज की अध्यक्षता में बंगलोर में उपनिषदों पर 
दिये गये अपने व्याख्यानों से उन्हें सारत-व्यापी ख्याति मिली। उन्होंने श्रीक दशन, 
विशेष कर अरणस्तू के दशन पर एक ग्रन्थ लिखने की तैयारी की | हिज हाईनेस स्व० श्री 
भाऊ साहब पटवर्धेन जमखन्डी के महाराज ने इस अन्थ के लिए २४ हजार रुपये की 
राशि देने का निश्चय किया।. किन्तु प्रो० रानडे ने पाँच हजार रुपये ही स्वीकार किये । 
उन्होंने इस विषय पर कुछ मॉनओमग्राफ लिखकर छपाए, जिनकी प्रशंसा देशी और विदेशी 
दाशनिकों ने की । उन्होंने पूर्वी एवं पाश्चात्य दशेन पर लिखे सभी अन्थों का गहरा 
अध्ययन किया । उन्हें एम० ए० की परीक्षा में बेठने के लिए राजी कर लिया गया और 
उन्होंने बम्बई विश्वविद्यालय से सन्‌ १६१४ में दर्शन लेकर एम० ए० की परीक्षा प्रथम 
श्रेणी में पास की । इसके लिए उन्हें कुलपति का स्वणेपदक प्राप्त हुआ | इस समय उन पर 
सब प्रकार की आपदाओं का आक्रमण हुआ । उनके एक मिशनरी मित्र ने उनसे कहा, 
“ईश्वर एक ईष्यौलु प्रमी है। वह नहीं चाहता कि उसका सच्चा भक्त उसके सिवा 
किसी और से स्नेह ( लगाव ) रखे |” अतः प्रो० रानडे को आत्मा की अँधेरी रात का 
सामना करना पड़ा और उनके आध्यात्मिक जीवन में बहुत सी बाधाएँ आई' | उनके 
पुत्र की सृत्यु अल्प आयु में ही हो गईं। संच्‌ ?१८ में उनकी पत्नी को इन्फलुएन्जा हो गया 
ओर उनके पास सिवा गुरुदेव के और कोई न था। दो मित्रों ने गुरुदेव की सहायता 
की । पर इसके बावजूद उनकी मृत्यु हो गई। गुरुदेव की माँ अपनी पुत्रवधू की बीमारी 
का समाचार सुन पूना आई' पर उन्हें सी इन्फलुएन्जा हो गया ओर एक सप्ताह में उनकी 
मृत्यु हो गई । इससे प्रो० रानडे सांसारिक जीवन से विरक्त हो गये और उनका चित्त 
आध्यात्मिक जीवन की ओर और अधिक तेजी से आकर्षित होने लगा। उन्हें मलेरिया 
हो गया और वे करीब दो वर्षों तक बुखार से पीड़ित रहे । इसी से बढ़कर उन्हें एनीमिया 
हो गई । उनसे लगभग सभी सम्बन्धी मित्र छूट गये और वे अपने बँगले अध्यात्म-भवन 
में अकेले रहने लगे । इन विपत्तियों के बीच उन्हें कुछ नये ओर आनन्द्दायक अनुभव 
हो रहे थे | उनकी सभी छुट्टियाँ खत्म हो चुकी थीं और उन्होंने बेतनख्वाह छुट्टी लेने 
का निश्चय किया। ऐसे सभी विपत्तियों के सम्रथ ब्रै अपने को ईश्वर की मर्जी पर छोड़ 
देते थे और ईश्वर उनकी मदद भी करता । इस समय बम्बई विश्वविद्यालय ने भारतीय 
दशन के इतिहास के प्रथम तीन खण्डों के लिए जिन्हें प्रो० रानडे तथा बेल्वल्कर ने' 
अस्तुत किया था, ६००० रु० सालाना देने का निश्चय किया। इससे उनकी आर्थिक 
समस्याओं का हल अपने आप ही गया। वे ईंचगेरी मठ में अपने गुरु की समाधि के 
पास चले गये | मठ में पहले दो महीनों में वे सिफे दूध पर रहे। इससे उनके स्वास्थ्य 
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में काफी सुधार हुआ । किन्तु एक दिन वे एक घूँट दूध भी नहीं पी सके। काफी दिलों 
तक-यही दशा रही, इस बीच वे सिर्फ पानी पीकर रहे। लेकिन उनकी आध्यात्मिक 
प्रवृत्तियाँ वैसे ही चलती रहीं। उनके स्वस्थ होने के लिए सभी हृताश हो गये थे, ओर 
वे सी निराश होकर अपनी वसीयत लिखने लगे | जब उन्होंने बसीयत सन्त अम्बुराव 
को जो कि उस समय मठ के अध्यक्ष थे दी तो वे रोते हुए बोले--“आप गुरू महाराज 
के पास इसलिए नहीं आए हैं।” उमादी के सन्त के वार्षिक समारोह के दिन उन्हें 
उमादी के महाराज के ढ्वारा आशीष रूप में एक बड़ा विचित्र आध्यात्मिक अलुभव हुआ-- 
यह थी आत्मसिद्धि । इससे उनके स्वास्थ्य पर बड़ा असर पड़ा। उन्होंने अम्बुराव 
महाराज से पूछा कि कया वह प्रसाद ले सकेंगे। श्री अम्बुराव महाराज बड़े प्रसन्न हुए 
ओर उन्होंने इसके लिए अनुमति दे दी । उन्हें भगवान के नाम पर बड़ा विश्वास था। 
उन्होंने जीवन भर कभी किसी औषधि का प्रयोग नहीं किया। वे आध्यात्मिक क्षेत्र में 
धीरे-धीरे बढ़ते गये और एक बार ध्यान के पश्चात्‌ अपने एक पुराने मित्र से कह बेठे-- 
“अब मुझे सिद्ध करने को कुछ बाकी नहीं । देखें भविष्य में महाराज मेरे लिए क्‍या 
रखते हैं।” उनका स्वास्थ्य ठीक हो गया। श्री निम्बार्गी महाराज के आदेशानुसार 
जो कि गुरुदेव को स्वप्न में मिला था, वे सन्‌ १६२४ में निम्बल में रहने लगे । सन्‌ “२२ 
ही में उन्होंने विलिंगडन काज्नेज सांगली में अध्यापन कार्ये फिर शुरू कर दिया था। यहाँ 
फिर वे मलेरिया से पीड़ित हुए। अतः उम्होंने डी० ई० सोसायिटी के सामने प्रस्ताव 
रखा कि वे वर्ष भर में दो तीन बार सांगली आकर कुछ व्याख्यान दे दिया करेंगे जिनसे 
बी० ए० का पाठ्यक्रम पूरा हो जाया करेगा। इसके लिए उन्हें सि्फ आने-जाने का 
खर्चे भर दे दिया जाया करे, तनख्वाह नहीं। सोसायटी इसके लिए राजी न हुई और 
उन्हें अपनी जगह से त्याग पत्र देना पड़ा। अब तक उन्होंने भारतीय दशन के इतिहास 
के एक भाग को समाप्त कर दिया था। इसके साथ उन्होंने १३ उपनिषदों पर लिखे गये 
ग्रन्थ “दू क्रियेटिव पीरियड” ओर “मिस्टिसिज्म इन महाराष्ट्र” को भी समाप्त कर दिया 
था। इन्हीं वर्षों में उन्होंने “द कान्सटक्टिव सर्वे आव्‌ द उपनिषदिक फिल्लासफी” के 

सातों अध्यायों को बोलकर लिखवा डाला । यह उनके जीवन का सबसे अधिक रचनात्मक 
भाग था । उन्होंने अपना दशन पूर्णरूप से निर्मित कर लिया था। वे प्रकृतिवाद, निगंण- 
वाद, बहुपुरुषवाद, सगुणवाद तथा रहस्यवाद इत्यादि को दाशेनिक विचार के विकास 
की सीढ़ियाँ मानते थे । जब विज्ञान का तक सामाजिक तथा धार्मिक कृत्यों का अर्थ 

स्पष्ट करने में असफल रहता है तो मनुष्य निगुणवादी हो जाता है। पर बाद में बह 

सांख्यकारों के बहुपुरुषवाद का अनुयायी हो जाता है। यह केवल एक ऐसी सीढ़ी है 

जिससे कि उस अकेले सिद्धान्त की सिद्धि हो सकती है जो त्रह्म या आत्मा कहलाता 

है। तक द्वारा सिद्ध किसी वस्तु की अनुभूति के लिए एक ऐसी आंतरिक दृष्टि की 

आवश्यकता होती है जो निरन्तर कठोर मनन से उत्पन्न होती है । तक की उल्टवॉसियों 

को समभने के लिए रहस्यवादी अनुभव की आवश्यकता होती है। तक तथा विश्वास में 
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घहुत अधिक अन्तर नहीं होता, विश्वास एक उच्चतर स्तर का तके होता है जिसमें 
भावना और इच्छा का मिल्ाव हो। वे इसे तकवादी रहस्यवाद कहते थे। जैसे विज्ञान 
के विद्यार्थी को एक विशेषज्ञ की आवश्यकता महसूस होती है बैसे ही अध्यात्म 
के विद्यार्थी को एक विशेषज्ञ गुरु की सहायता की आवश्यकता होती है। जैसे वैज्ञानिक 
को अपने प्रोफेसर की आज्ञानुसार अपना प्रयोग करना पड़ता है बेसे ही आध्यात्मिक 
विद्यार्थी भी करता है । प्रयोग करने के लिए बड़े धेये, और श्रम की आवश्यकता होती 
है। ऐसे ही आध्यात्मिक प्रयोग भी किये जाते हैं। साधक को भी अपना ध्यान प्रयोग के 
विषय पर एकाग्र करना पड़ता है। साधक को दो बड़े प्रभावों से बचना चाहिये, स्री और 
धन -योन-इच्छा तथा प्राप्त करने की इच्छा । इन इच्छाओं का स्वरूप इस तरह बदल 
दिया जाना चाहिए कि हम आध्यात्मिक जीवन में सफलता तथा प्रगति पा सकें। इसके 
लिए जो पहली चीज आवश्यक है वह यह कि किसी अच्छे गुरु से दीक्षित होना चाहिए 
जों कि नाम-जप द्वारा ईश्वर की महत्ता समझा सके | भगवान की सिद्धि के लिए इसको 
छोड़ कर दूसरा मार्ग नहीं है--“नान्य: पन्‍्था विद्यते अयनाय ।” श्री गुरुदेव रानडे गुरु 
का स्तर प्राप्त कर चुके थे। उन्होंने विज्निज्ञड्न कालेज से त्यागपत्र दे दिया, और उनका 
बम्धई विश्वविद्यालय से मिला धन भी समाप्त हो चुका था। अतः उन्हें अपनी जमीन 
तथा “ए कान्सट्रक्टिव सर्वे आव द उपनिषदिक फिज्ञासफी” के कापी राइट के आय से 
जीवन-यापन करना पड़ता था। इस आशिक संकट से उनके आध्यात्मिक कृत्य और 
तेजी से चलने लगे। इसी समय उन्होंने “एकेडमी आव फिल्लासफी एन्ड रिलिजन” 
चलाई | उनका दश्शन का अध्ययन तथा आध्यात्मिक कृत्य उत्साह के साथ चलते रहे । 
सन्‌ २७ में उन्हें सहायता मित्नी वह भी अनहोनी जगह से । इलाहाबाद विश्वविद्या- 
लय में दर्शन विभाग के प्रोफेसर की जगह खाली हुई। इसके लिए कुछ बड़े विद्वानों ने 
आवेदन किया था। डा० गंगानाथ का उस समय इलाहाबाद विश्वविद्यालय के उप- 
कुल्षपति थे। वे प्रो० रानडे को जानते थे और उनमें उनकी अपार श्रद्धा थी। अतः 
उन्होंने प्रो० रानडे को एक निजी पत्र लिखा जिसमें उन्होंने प्रो० रानडे से इस पद को 
स्वीकार करने के लिए प्रार्थना की थी । उन्होंने लिखा था, “मैं इस विश्वविद्याज्ञय का 
उप-कुलपति होने के नाते अपने को धन्य समभूँगा यदि में आपकी सेवायें इस विश्व- 
विद्यालय के लिए पा सकूँ।” स्वास्थ्य के कारण प्रो० रानडे इतना दूर आने में हिच 
किचाए । उनके मित्रों ने उन्हे प्रोत्साहित किया और अन्ततोगत्वा उन्होंने दश न विभाग 
के प्रधान का पद स्वीकार कर लिया। बाद में तो इलाहाबाद को जलवायु उन्हें इतनी 
अच्छी लगी कि उन्होंने अपना एक बँगला द्रोपदीघाट में बनवाया जहाँ वे अवकाश 
ग्रहण करने के बाद भी हर वर्ष कुछ महीने रहा करते थे । 

इलाहाबाद में पदापण के बाद उनके जीवन में एक नया अध्याय खुला । अक्सर 
वे एक तांगे पर किसी शांत जगह जैसे गंगा या यमुना के किनारे चले जाते । इससे उन 
की आध्यात्मिक अनुभूतियों में तेजी से प्रगति हुई। उन्होंने हिन्दी साहित्य में रहस्यवादी 
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कविता का अध्ययन करना शुरू किया। करीब बीस वर्षों के अध्ययन के बाद 
उन्होंने कबीर, सूरदास, मीरांबाई, रविदास आदि की रहस्यवादी कविताओं में से 
१०० गीत तथा १०० दोहे चुन कर उन्हें वैज्ञानिक ढंग से सजाया। इस समय उन्होंने 
दो पुस्तकें, पाथ वे टु गाँड तथा “हिन्दी परमार्थ सोपान” लिखी। अपने सभी 
प्रन्थों में वे अपने समय के सभी विद्धानों से आगे निकल गये थे--क्योंकि वे सब बिना 
किसी श्रकार की अनुभूति के बिना ही दूसरों की अनुभूतियों पर विचार करते थे, पर 
गुरुदेव को तो स्वयं अनुभूतियां होती थीं। एक बार उनके एक मित्र ने उनसे 
अपने अनुभवों को लिखने का आग्रह किया। प्रो० रानडे ने इसका कोई उत्तर नहीं 
दिया। फिर भी उनके मित्र न माने और उनसे बराबर आग्रह करने क्गे। इस पर 
प्रो० रानडे ने कहा, “मेंने उपनिषदों के दशन पर ग्रन्थ बिना अनुभव के नहीं लिखा। 
उनमें एक भी ऐसी बात नहीं है जो मेंने रवयं अनुभव न की हो या जिसे मेरे गुरु ने 
अनुभव न किया हो । इसलिए अब एक दूसरी पुस्तक छपाने से क्या लाभ ९” इससे 
मालूम होता है कि उनके अनुभव कितने गहरे थे। एक बार उन्होंने कहा था कि कुछ 
पाश्चात्य विद्वानों ने लिखा है कि कुछ संत दो या तीन बार, वह भी कुछ अवधि के 
लिए, समाधि में रह चुके हैं। उन्होंने कहा कि प्रारम्भिक स्तर में साधक को एकाग्र 
चित्त होने के लिए प्रयत्न करना पड़ता है, बाद में यह अपने आप होने ज्ञगता है 
ओर साधक अपने आप को भ्न जाता है। तब यह ईश्वर की इच्छा पर द्वोता है कि 
साधक कितनी दूर तक साधना करेगा। अपने जीवन के अंतिम सप्ताह में उन्होंने 
साधना की तीन श्रेणियां बताई थीं। पहली वह जिसके लिए प्रयत्न करना पड़ता है । 
यह प्रारम्सिक श्र णी है। दूसरी वह जब वह साधना में अपने आप को भल जाता है। 
तीसरी वह जब वह ईश्वर की उपस्थिति महसूस करता है। यही आत्मबोध है। 
इससे मायाजाल, बीमारी तथा मृत्यु पर विजय मिल जाती है। यहाँ वे पहुँच चुके थे | 
इसी से उन्होंने एनीमिया तथा क्षय रोगों पर विजय प्राप्त की। उनके कई मित्र उस 
समय उपस्थित थे जब उनके थूक की जाँच के बाद एक पैथॉलॉ जिस्ट'का पत्र पढ़ा जा रहा 
था। सभी लोग रो पड़े। इसके लिए उन्होंने सब को डॉटा और कहा--/इस क्षय रोग पर 
क्या ? गुरुजी की कृपा से में इससे भी भयानक बीमारियों पर विजय प्राप्त कर सका हूँ। 
सभी के शरीर में ये कीटाणा होते हैं। सि्फे मुझे ठीक से ध्यान करने दिया जाय और 
में इसको ठीक कर लू गा। उन्होंने अपनी साधना शुरू कर दी। हर दिन उनका थक 
जाँच के लिए भेजा जाने लगा। वे अपने शिष्यों से दो भजन गाने को कहते थे। 
कबीर और कनोटक के शरीफ़साहब के इन भजनों में उनका बड़ा विश्वास था-- 
“करम, भरम, अघ, व्याधि तराई” तथा “रोग वलिदू निज रागवु नुदियालू” । इनमें 
भगवान के नाम की रोगों पर विजय की महिमा गाई गईं है। सभी को उस समय 
झाश्चय हुआ जब कि डॉक्टरों ने प्रो? रानडे को क्षय रोग से मुक्त घोषित किया । 
अपनी मृत्यु के कुछ सालों पहले से वे सगवद्गीता पर एक ऐसा ग्रन्थ लिख 
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रहे थे जिसमें गीता को भगवद्याप्ति का साधन बताया गया हे। जब वे कम उम्र के 
थे तभी से वे कनौटक का रहस्यवादी साहित्य पढ़ रहे थे। उन्होंने कई रहस्यवादी 
कन्नड़ गीत प्रकाशित किये थे। इलाहाबाद विश्वविद्यालय से अवकाश ग्रहण करने 
पर कनोंटक विश्वविद्यालय ने उनसे महाराष्ट्रीय रहस्यवाद के साथ-साथ कनौटक 
रहस्यवाद पर एक ग्रन्थ लिखने के लिए प्रार्थना की। यह सोचा गया कि वे उस विषय 
पर व्याख्यान देंगे जिसमें उस ग्रन्थ के बीस अध्याय आ जायेंगे और इसे विश्वविद्या- 
लय स्वय' अपने खर्चे पर प्रकाशित करेगा। इन दोनों गन्थों में--भगवद्‌गीता तथा 
कनौटक-रहस्यवाद में--उनके परिपक्व विचारों, बुद्धि तथा अनुभवों की स्पष्ट कलक 
मिलती है। भगवद्गीता पर:उनका काय चिरस्मरणीय है । उनका कनौटक रहस्यवाद 
पर ग्रन्थ अभी भी पूरी तौर पर ठीक से नहीं लिखा गया है। उनके अंतिम ६ 
व्याख्यान उनकी अचानक मृत्यु हो जाने के कारण न हो सके ( यद्यपि वे व्याख्यान ठीक 
से लिख गये हैं और उनकी टीका-टिप्पणी भी हो गई थी । ) परन्तु जब यह अन्थ उनके 
शिष्य पूरा करेंगे तब सचमुच इससे उनके दाश निक तथा धार्मिक व्यक्तित्व की एक स्पष्ट 
भलत्ञक हमें मिल सकेगी । वे इधर कई वर्षों तक इन ग्रन्थों के निमाण में लगे रहे। 
इस बीच में उन्हें आध्यात्मिक अनुभव भी होते रहे । श्री अम्बुराव महाराज की मृत्यु के 
तीन वष पश्चात्‌ उन्हे ईश्वर तथा गुरु से आदेश मिला कि वे उत्साहियों को आध्यात्मि- 
जीवन में प्रवेश करा सकते हैं. अथोत्‌ गरुमंत्र दे सकते हैं। प्रारंभ में वे बड़ी जाँच 
के बाद ही गुरुमंत्र देते थे, पर बाद में वे उदार होते गए और लगसग सभी लोगों 
को गुरुमंत्र देने लगे । सन्‌ १६३६ से सन्‌ १६४७७ तक आध्यात्मिक-प्रवृत्तियों के उत्तेजन 
के लिए वे सामूहिक ध्यान, सभाएँ, प्रवचन, भजन इत्यादि करवाया करते थे। श्रीगुरुदेव 
स्वयं हमेशा हर सभा में उपस्थित रहते थे। सभी कार्य-क्रम उनके निरीक्षण में होते 
थे। वे आत्मा के लिए सभी वस्तुओं का मूल्यांकन करते थे--आत्मनस्तु कामाय सब प्रिय॑ 
भवति ।” वे ज्ञोगों के आध्यात्मिक स्तर को ऊँचा करने में “घन, शक्ति और समय, किसी 
चीज की परवाह नहीं करते थे । श्रीष्म-ऋतु की छुट्टियों में शिष्यगण प्रतिवर्ष तीन माह 
तक ध्यान करने आते थे। हमारा ही सम्प्रदाय ऐसा है जिसमें गुरु द्वारा भगवान के 
नाम:का ध्यान करने की आज्ञा दी जाती है। जो लोग निम्बल जाते थे वे ७ बजे 
प्रातःकाल से १२ बजे मध्याह तक गुरुदेव के निरीक्षण तथा संचालन में ध्यान 
करते थे। प्रतिदिन अपराह में एक संत-सभा होती जिसमें आध्यात्मिक भजन गाए 
जाते, संतों के लिखे हुये ग्रन्थों का पाठ तथा विवेचन होता। श्री महाराज के पत्र 
पढ़े जाते अथवा उनके जीवन के बारे में च्चो होती। इन सभाओं में जिस समय 
आध्यात्मिक गीत गाए जाते उस समय गुरुदेव समाधिस्थ हो जाते थे । ग्रायः ऐसा होता 
कि जो वस्तु मजन में गायी जाती उसी को वे समाधि-अवस्था में देखते रहते। कभी- 
कभी “विद्ठल्न-विद्ठल गजरीं अवधी दुम दुमत्ली पंढदरी (पंढरी का नगर विट्ठल भगवान 
करे नाम से गूज रहा है)! गाया जाता। कुछ समय बाद गुरुदेव कहते, “सब कुछ 
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एक साथ रख दो । पंढरी का नगर विद्ठल भगवान के नाम से गूँज रहा है। और मानव 
-.. देह ही पंढरी नगर है। उनका सारा शरीर पंढरी के नाम से गूँजने लगता ओर उनका 
मुख अनिरवेचनीय आनन्द से सर जाता। एक बार सगवदूगीता लिखते समय उन्होंने 
अकऋरूर और उद्धव के अलुभवों को सुनाया। वे यह देखना चाहते थे कि एक यूरोपीय 
समालोचक का यह कहना कहाँ तके ठीक है. कि ऋसिंह पूर्वोत्तरतापनीय उपनिषद्‌ 
मगवदूगीता के पहले लिखा गया है क्‍योंकि पहले ग्रन्थ के कुछ श्लोकों का पूण तया 
उद्धरण दूसरे ग्रन्थ में किया गया है। उन्होंने वह उपनिषद्‌ पूरा पढ़वाया ओर 
उससे उन्हें कुछ ऐसे उच्चतम अनुभव हुए जो कि उस उपनिषद्‌ में लिखे गये है। इस 
तरह वे अनुभव के एक उच्चतम शिखर से दूसरे पर चढ़ते जा रहे थे। अक्सर वे 
ध्यान करने के कमरे में अपने किसी शिष्य से कहते, “मुके कभी-कभी ऐसे अनुभव 
होते हैं जिसे मैंने किसी देश के रहस्यवादी साहित्य में नहीं पढ़ा। इससे यह मालूम 
होता है कि ईश्वर कितना अनन्त है ।” 

वे अपने अंतिम वर्षों में भगवद्‌गीता पर एक ग्रन्थ लिखने में व्यस्त थे। इसे उन्होंने 

अपनी सामथ्य भर लिखा । उसके बाद वे वेदान्त पर एक अन्थ लिखने को सोच रहे थे । 
उन्होंने कनोटंक रहस्यवाद पर अपने अंतिम व्याख्यान दिसम्बर सन्‌ १६५६ में धारवार 
में दिये। वे निम्बल लौटे और हमेशा की तरह इलाहाबाद जाकर हमेशा की तरह 
दो महीने बिताने को सोच रहे थे। इसके लिए उन्हें कोई सूचना” नहीं मिली, वे उस 
'पवित्रशक्ति के आदेशानुसार चलने के आदी हो गये थे। उन्होंने एकबार अपने शिष्यों 
से पूछा--“तुम लोगों को यह केसे मालूम है कि में इलाहाबाद जाना स्थगित करूँगा ९” 
शिष्यों ने कुछ पूछने का साहस नहीं किया, और वे चुप रहे। उन्होंने बिना शआराज्ञा के 
ही इलाहाबाद जाने के लिए, बीस माच सन्‌ १६४७ में, सोचा। वे इलाहाबाद जाते 
समय हमेशा की तरह सुखी नहीं थे । कुछ लोगों ने उनसे इलाहाबाद न जाने के किए 
प्राथना करने की सोची । बाद में उन्होंने रवयं स्वीकार किया कि उन्हें नहीं जाना चाहिए 
था | परन्‍्तु कुछ अंतिम घटनाओं से हमें ऐसा मालूम होता है कि गुरुदेव को यह ज्ञात 
हो गया था कि उनका इस जगत से जाने का समय पास आता जा रहा था। वे इलाहा- 
. बाद की उन पवित्र जगहों को एक बार फिर से देखना चाहते थे जहाँ उन्होंने ध्यान किया 
था, जहाँ उन्हें सुन्दर अनुभव हुए थे। इसके बाद वे निम्बल् लौट जाना चाहते थे । 
इलाहाबाद पहुँचने के दस-बारह दिन पश्चात्‌ तक वे ठीक थे। इसके बाद एक दिन 
तूफान में उनके बँगले के पास के मकान में बिजली गिरी और एक लड़का पत्ताघात से 
पीड़ित हो गया। उन्होंने सोचा निम्बल की तरह इलाहाबाद में भी उनके दँगले पर 
बिजली गिरी है और वे बोल उठे, “यह बिजली मेरा पीछा हर जगह कर रही है।” पूरा 
इलाहाबाद, उन्हें ऐसा लगता था, मानों उन्हें निगल जाना चाहता है। उन्हें ठंड 
लगी ओर वह कक आ्रांको-न्यूमोनिया हो गया। वे बड़े दुर्बल हो गये। हमने उन्हें 
इतना दुबल कभी नहीं देखा था। वे इतने दुबल हो गए थे कि खड़े या बैठ नहीं पाते 


( ३७ ) 


थे | खाँसने पर बड़ी तकलीफ होती थी। डा० पदाकि को तार द्वारा मद्रास से इलाहा- 
बाद बुलवाया गया। श्री गुरुदेव तब तक किसी औषधि का प्रयोग नहीं करते थे जब 
तक कि उन्हें इस बात का विश्वास न हो जाता था कि वह दवा उन्हें ल्ञाभ करेगी। 
दवा भी वे आयुर्वेदिक ही लेते । वे कभी-कशी अपनी बीमारी ठीक 
करने के लिए अपने उस अंग पर ध्यान एकाग्र करने लगते जिसके कारण यह 
गड़बड़ी हो रही थी। इससे उनकी दशा कुछ सुधरी। वे अपने मित्रों तथा सम्बधियों 
के बीच में होने के लिए उत्सुक थे। उनके सभी मित्र, पहले के सहयोगी, उपकुलपति, 
प्रोफेसर, मुख्य न्यायाधीश तथा अन्य व्यक्ति उनकी अवस्था का समाचार सुनते ही उनके 
बंगले की ओर दौड़ पड़े । वे इलाहाबाद से निम्बल इस दशा में चले कि उनके मित्र तथा 
शुभचिंतक उनके निम्बल पहुँचने के बारे में चिंतित हुए। पर वे निम्बल ठीक-ठीक पहुँच 
गये और अपने मित्रों, सम्बन्धियों और शिष्यों की उपस्थिति में बड़े प्रसन्न रहे । सदा की 
भाँति उन्होंने कहा कि वे इस बीमारी पर भी विजय प्राप्त कर लेंगे, यदि वे ठीक तरह से 
ध्यान कर सकें। यही वे इतना ठीक से नहीं कर पाये जिससे कि यह बीमारी चली जाती । 
कभी-कभी जब वे कुछ मिनटों के लिए ठीक से ध्यान कर लेते तो उनकी तबियत काफी 
ठीक रहती । वे सभी को अपने पास बुला लेते ओर श्रीमहाराज के पन्न पढ़वाते । उन्होंने 
अपने सब प्यारे शिष्यों को देखा, उन्हें भगवान को याद करने के ज्षिए तथा पवित्र जीवन 
बिताने के लिए कहा। अपने जीवन के अंतिम दिन तक उन्होंने लोगों को दीक्षा दी 
तथा नेम करते रहे । सुबह ही वे अपनी कार में बेठकर लगभग उन सभी जगहों पर 
जाते जहाँ उन्होंने पहले ध्यान किया था। अक्सर वे उन ग्रामों में जाते जहाँ श्री महाराज 
पहले ठहरा करते थे। शाम होने पर फिर एक बार यही काय-क्रम दोहराया जाता और 
कभी-की दोपहर में भी। अपने आध्यात्मिक गुरुओं पर “उनकी बड़ी श्रद्धा थी और 
उन्होंने जिन प्यत्नों से लोगों को इस मार्ग पर बढ़ाने का प्रयत्न किया था, उनका शब्दों 
में ठीक-ठीक वर्णन नहीं किया जा सकता। उन्होंने प्राण उसी प्रकार तज दिये जिस श्रकार 
श्री निम्बा्गी महाराज तथा श्री भाऊ साहेब महाराज ने दिये थे। श्री भाऊ साहब 
महाराज ने एक बार अपने शिष्यों से;पूछा था कि उन्हें यह शारीरिक कष्ट क्यों होते हैं । 
श्री गुरुदेव ने भी ऐसा ही किया था। हमारे सम्प्रदाय का यह विश्वास है कि शिष्यों 
द्वारा किये गए पापों का फल उनके गुरुओं को भोगना पड़ता है। यह कोई विश्वास तो 
नहीं किया जा सकता पर यह एक ऐसा विचार है जिसके पीछे कुछ तथ्य है। श्री भाऊ 
साहब महाराज ने ठीक ग्यारह*द्न पहले से खाना-पीना छोड़ दिया था। ऐसा लगता है 
कि श्री गुरुदेव को अपने निर्वोण का दिन मालूम हो गया था, क्योंकि उन्होंने भी अपनी 
मृत्यु के ठीक पाँच दिन पहले से खाना-पीना छोड़ दिया था। पर उनकी द्निचयों पहले 
जैसी ही चलती रही । बृहस्पतिवार, ६ जून १६४७ को वे रोज से जल्दी ध्यान करने के 
लिए चले गए । लौटने पर रोज की तरह अपना काम करते रहे । दोपहर को उन्होंने चाय 
माँगी। चाय पाने पर उन्होंने अपनी उँगलियाँ चाय में डुबोकर चूसीं। उनकी पत्नी तथा 
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शिष्यों ने समझा शायद अब गुरु जी की तबियत ठीक हो जायगी। पर वही न हुआ । 
ठीक ४ बजे शाम को वे अपने ध्यान करने के कमरे में लेट गये। उन्होंने अपनी पत्नी 
को, बुलाया और हाथ के इशारे से बतलाया कि उनकी मृत्यु हो रही है ओर उन्हें ( उनकी 
पत्नी को ) दुःख न करना चाहिए ओर आध्यात्मिक काय-क्रम ठीक-ठीक चलाना चाहिए । 
उन्होंने अपने नेत्र और मुख बन्द कर लिए और ईश्वर के नाम का ध्यान करने लगे। 
उनके श्वास ठीक-ठीक चल रहे थे | उनकी पत्नी दुःख-विहल हो गई, पर गुरुदेव के ध्यान 
में रुकावट न डालने के लिए वे बगल के कमरे में जाकर रोने लगीं । उनकी पुत्री यह सुन 
ध्यान-कक्ष में आईं | गुरुदेव ने उन्हें बुज्ञाकर अपने पास बेठाया, उनका हाथ अपने हाथ 
में लेकर एक अजीब इशारे से उन्होंने कह्ा--“बहुत सुन्दर !” उनसे पूछा गया कि क्‍या 
उन्हें बगल के कमरे में, जो ज्यादा हवादार था, कर दिया जाय तो उन्होंने सर हिलाकर 
स्वीकृति दे दी। उन्हें वहाँ ले जाया गया। केवल उनकी पत्नी तथा एक अत्यन्त भाग्य- 
वान शिष्य सघुकर कुण्ठेकर जो उनकी सेवा बीमारी के शुरू होने से कर रहे थे, उनके 
पास रहने दिये गए। श्री निम्बार्गी महाराज की भाँति गुरुदेव ने सी अपनी मृत्यु के छ 

घंटे पहले इसकी सूचना दे दी। मृत्यु के दो मिनट पहले साँस लेने में कुछ कठिनाई होने 
लगी। श्रीमती रानडे ने उनके कानों में उनसे पानी पीने की प्राथना की क्योंकि उनके 

गला सूख-सा गया मालूम होता था । उन्होंने अपना मुँह खोला। उनकी पुत्री के श्वसुर 
सरदार आप्टे अपने साथ कुछ गंगा जल लाए थे वही उन्हें पिलाया गया। उनके उन 
सभी शिष्यों से जो निम्बल में थे भजन करने को कहा गया | जब उनमें से एक ने आकर 
आरती करने की सूचना दी तो गुरुदेव ने अंतिम घूट पानी पिया, संतोष प्रकट किया 
ओर शान्तिपूषेंक आखिरी साँस ली । 


इस तरह भारत ही नहीं बल्कि विश्व का एक महान्‌ सन्त, बड़ी आश्यात्मिक 


साधना के बाद स्वर्ग सिधार गया। इससे एक ऐसा स्थान रिक्त हुआ जिसे पूरा करना 
हमारे लिए सम्भव नहीं । 


स्वगीथ प्रो० डा० रा० द० रानडे, एम० ए०, डी० लिट० 
के विषय में मेरे संस्मरण 
पी० के० गोडे, भण्डारकर ओरियण्टल इन्स्टीच्यूट, पूना 


“बृत्तेन हि भव॒त्यायं: न धनेन न वियया” महासारत ४,६०,४३ । 


वृत्त अथवा चरित्र वाला व्यक्ति ही सच्चा आये है, मात्र धनाजेन या मात्र विद्या 
जन से कोई व्यक्ति आये नहीं कहला सकता । स्व० डा० रानडे के १६१० से १६४७ तक 
संतालीस व के सम्पंक ने महासारत में दी गई आये की उपयक्त परिभाषा के सत्य 
को मुझे हृदयंगम करा दिया है। 

१६१० में मैटिक पास करने के बाद में फ्रमासन काल्लेज में प्रीवियस कक्षा 
में प्रविष्ट हुआ। उस कज्ञा को डा० रानडे अंग्रेजी-रचना पढ़ाते थे। इसी समय मैंने 
डा० रानडे से व्यवस्थित ढंग से अध्ययन करने की प्रेरणा ग्रहण की । उन्होंने हमें 
गम्सीर अध्ययन के लिए बेन ( 9७77 ) की ?४०४०7० (दो साग ) पढ़ने का 
परामर्श दिया, जिसे मेंने श्रद्धापूवक माना | पूर्ण संतुज्षित वाक्य का जो एक उदाहरण 
उन्होंने बेन की (॥०४07० से दिया था, वह मुझे असी तक याद है -“जब मित्र 
सहायता नहीं करते तो पुस्तकें करती हैं, ओर जब पुस्तकें नहीं करतीं, तो ध्यान 
करता है।'! 

मुझे मित्रों से अधिक पुस्तकों ने सहायता की है । परन्तु डा० रानडे तो चालीस 
की वय के आसपास ही, यदि इससे पहले नहीं, ध्यान की अवस्था में पहुँच गये 
थे। २६ मई १६४४ को डा० रानडे ने पूना के दक्षिण जिसखाना कालोनी में स्थित 
मेरे मकान पर दर्शन देने की कृपा की । वह ग्रीष्म का एक उब्जवल प्रभात था। ड|० 
रानडे, प्रो० दामले और अन्ब मित्रों का सत्कार करने के बाद मेंने डा० रानडे को अपनी 
पुस्तक “80प्रद68 470 799797 7॥0००7ए 907ए” के प्रथम और द्वितीय साग 
सेंट करके उन्हें प्रणाम किया । उन्होंने मुझे भाव-विभोर हृदय और सनन्‍्तोष से आशीष 
दिया । इस समय मेंने उन्हें बेन के 9/)०00770 के वाक्य की याद दिलाई, जब “मित्र 

ययता नहीं करते तो पुस्तकें करती हैं, और जब पुस्तकें नहीं करतीं तो ध्यान करंता 
है? और उनसे निवेदन किया कि वे उस समय जीवन की ध्यान-प्रधान स्थिति में थे जो 
मित्रों ओर पुस्तकों के परे है। डा० रानड़े मेरे कथन को प्रशंसा करते हुए मुस्कराये | तब 
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मैंने उन्हें चीनी यात्री इत्सिंग द्वारा उसके 9.०0074 ( ताकाकुसु ढारा अनूदित, आक्स- 
फोडे १८६६, पृष्ठ १५०) में दी गई उसके गुरु' की कथा सुनाई जिसमें गुरू 
ने अपनी सब पस्तकों को फाड़कर उस समय निर्मित होती हुई वज्ञ की मूर्ति के उपयोग 
में आने वाले गारे में मिला दिया था। उनके शिष्यों ने कहा, “यदि कागज का उपयोग 
करना आवश्यक हो तो हम कोरे कागजों का उपयोग करें ।” गुरु ने कहा कि गारे में 
मिल्ते हुये साहित्य के द्वारा ही वह पथ से सठके थे । 


डा० रानडे ने इस कथा को बहुत पसन्द किया क्योंकि पुस्तकों और मनुष्यों के 
अपने अनुभव से इस कथा का रहस्यात्मक अभिग्राय वे जानते थे । 


१६१४ में डा० रानडे फ़गुसन कालेज की बी० ए० कक्षाओं को कार्लाइल का 
८प्त्‌ ७०००४ 874 स॒०7०ज़0/879” पढ़ाते थे। में इस कक्षा में उनका विद्यार्थी था 
ओर उनके घनिष्ठ व्यक्तिगत सम्पक में तसी आया । कच्षा में मेंने, कालाइल के विचार 
और भारतीय दशेन से उसकी प्रगाढ़ समानता से डा० रानडे को पूर्णतः अभिभूत पाया। 
आजकल ऊँची आवाज से बोलना ही कालेज में किसी को अच्छा प्राध्यापक बना देता 
है चाहे वह जो विषय पढ़ा रहा है उसके बारे में उसे कुछ भी गम्भीर ज्ञान न हो। 
कालौइल ने अपने समय के कुछ विश्व विद्यालयों का वर्णन इस प्रकार किया है--उनमें 
“पक चौकोर घिरा हुआ स्थान और उच्च स्वर की घोषणा” होती है। यह कथन हमारे 
कुछ विद्यालयों के विषय में अभी भी सच है। डा० रानडे की पढ़ाने की विधि फ़र्गुसन 
कालेज में तब प्रचलित विधि से बिल्कुल्ष भिन्न थी। पाख्य-पुस्तक का जो अंश वे पढ़ाने 
वाले होते थे हमसे पहले ही पढ़कर आने को कहते थे। उन्होंने हमें यह सिखाया कि 
पुस्तक के प्रत्येक प्रघट्रक का जहाँ सम्भव हो, लेखक के ही शब्दों में सार कैसे निकालना 
चाहिये । इसके बाद वे पूरे अथे तथा कलौइल के अन्य ग्रन्थों के समानाथंक गद्गमांशों 
के साथ पाख्य-पुस्तक के सभी कठिन अंशों को समभाते थे। वास्तव में उन्होंने हमें यह 
सिखाया कि किस तरह पाख्य-पुस्तक को पढ़ना तथा विषय में रुचि विकसित करनी 
चाहिये । मुझे अध्ययन की यह विधि इतनी अच्छी लगी कि मेंने कम से कम पचाश्ष 
महत्त्वपूर्ण पुस्तकों के जो मुझे १६१४ से १६१८ तक, संस्कृत तथा अंग्रेजी में, बी० ए० 
तथा एम० ७० की परीक्षाओं के लिये पढ़नी थीं--संक्षिप्त-लार बना डाले। तत्पश्चात्‌ मैंने 
. पिछले चालीस वर्षों के अपने अनुसन्धान काय में सी इसी विधि का सफलता से उपयोग 
किया। मेरे लिये पढ़ने में लिखना सम्मिलित है और यद्यपि घर में दो आराम कुर्सियाँ 
हैं, तथापि में उनका कभी उपयोग नहीं करता । 

जब डा० रानडे हमें कल्ोइल पढ़ाते थे उसके कृछ समय पूर्व वे ॥)600७/7 
[000०७४7070 56090ए के आजीवन सदस्य बन चुके थे (१६१४ में )। कालौइल के 
लेखों के अध्ययन ने उनके मस्तिष्क पर स्थायी प्रभाव डाला था और इसी समय उन्होंने 
कालोइने के ४0॥8705००७०४७४४५१ 70 9878 0| मं एा०४१ का विद्यार्थियों 


५ हर .) 


. के लिये संस्करण, आल्ोचनात्मक परिचय और टिप्पणियों के साथ, निकाला। आश्चये 
की बातं यह है कि इसी समय उन्होंने फ़मंसन कालेज के हाते में अपने लिए एक छोटी 
सी कुटिया बनाई जिसका नाम “कार्लाइल काटेज” रक्खा; वहाँ में प्रायः जाया करता 
_था। डा० रानडे से मेरा प्रथम साहित्यिक सम्पक इसी समय आरभ्स हुआ जब उन्होंने 
भारतीय वर्ण व्यवस्था पर मेरा लेख फ़र्गूसन कालेज पत्रिका, जिसके वे सम्पादक थे, में 
प्रकाशित किया था (१६१४ )। १६१६ में मेंने “महासारत की कला, शेली और पद्म 
रचना” पर एक मौलिक गवेषणात्मक निबन्ध, स्व० डा० पी० डी० गुणे, जो भण्डारकर 
ओरियन्टल रिसचे इन्स्टीट्यूट के संस्थापकों में से एक थे और मैट्रिक से लेकर एम० ए० 
परीक्षा तक मेरे संस्कृत शिक्षक रहे थे, के पथप्रदर्शन में तैयार किया। उसे मेंने डा० 
रानडे को दिखाया और उन्होंने डा० कूतंकोटि ( अब-जगद्गुरु श्री शंकरादाय, नासिक ) 
को दिखाया । दोनों ने उसे इतना पसन्द किया कि मुझे तभी ४ ०) का पुरस्कार दिया 
ओर निबन्ध को बँगलौर के “संस्कृत रिसचे” पत्र में (भाग १, पृष्ठ ३६४-३८६ ) प्रकाशित 
करा दि्या। यह निबन्ध भारतीय पुरातत्त्व (700]089 ) में पिछले ४१ वर्षों की मेरी 
गवेषणा का आरमभ्भ-बिन्दु सिद्ध हुआ और में अपने गुरुओं, डा० रानडे और डा० गुणे, 
का साद्र, आभररी हूँ जो मुझे भारतीय पुरातत्त्व के पथ पर लाये। इस पथ पर में अब 
तक बिना रुके चलता रहा हूँ । इन गुरुओं के ऋण से में मुक्त नहीं हो सकता, यद्यपि मैंने 
अपनी पुस्तक “/50प069099 47 [74॥970 ॥70०7०7०ए 78007ए” ( १६५६ ) के तृतीय 
भाग को डा० रानडे को और प्रथम भाग को डा० गुणे को समर्पित करके आनुण्य 
प्राप्त करने का आंशिक प्रयास किया है। आवश्यक कोष-संग्रह के द्वारा में पूना विश्व 
विद्यालय में त्र वार्षिक “डा० पी० डी० गुणे स्मारक लेक्चररशिप” का भी प्रबन्ध और 
स्थापना करने में सफल हुआ हूँ। इस लेक्चररशिप के अन्तर्गत प्रथम भाषणमाला १६४५८ 
में दी जायगी | 

डा० रानडे विचारवान्‌ और आदरशैपूर्ण व्यक्ति थे। महाराष्ट्‌ में, तथा अन्य 
प्रान्तों में भी, पिछले पचास वर्षों में, बहुत सी शिक्षा-संस्थायें बनी हैं ओर उपयोगी 
कार्य सी कर रही हैं। ये संस्थायें अपने जन्मदाताओं के विचारों की मूर्ति हैं। कालोइल 
सेंट पाल के गिरजे को “एक शिल्पसम्बन्धी विचार” कहा करता था। महाराष्ट्र में 
भण्डारकर ओरियन्टल रिसचे इन्टीच्यूट जो अब तीन महाद्वीपों में प्रसिद्ध हो गया है, 
का जन्म अपने संस्थापकों के विचारों में हुआ था। भण्डारकर ओरियन्टल रिसचें 
इंस्टीच्यूट की रिपोर्ट (६ जुलाई १६१५ से १० सितम्बर १६१८ तक ), जो ै#.079/8 
(१६२० ) के प्रथम भाग में परिशेष ( पृष्ठ पाँच ) रूप में प्रकाशित हुई थी, के अनुसार इस 
इंस्टीच्यूट को' स्थापित करने का विचार सर्वप्रथम डा० कूतकोटि, डा० रानडे, डा० एस० 
के० बेल्वलकर और डा० पी० डी० गुणे द्वारा मई १६१४५ में विवेचित किया गया था। 
तब डा० रानडे फर्गंसन कालेज पूना के दशेनशास्त्र के प्रोफेसर पद पर थे। वे इस 
संस्था की कायकारिणी समिति के सदस्य थे और इंस्टीच्यूट की ह०४००४४॥8 (४0प्रा- 


( ४२ ) 


०] द्वारा ८ सितम्बर १६१८ को उसके प्रथम 8607 7४७ बा के सदस्य 
भी चुने गयेथि। इंस्टीच्यूट के इस निर्माणकाल में विद्यार्थी होने के नाते में डा० रानडे 
और डा० गुणे के निकट सम्पक में रहा। $ जुलाई १६१७ को इंस्टीच्यूट के स्थापना- 
समारोह में उपस्थित था और पहली अप्रेल १६१६ को भी उपस्थित था, जब डा० 
रा० गो० भण्डारकर ने महासारत का प्रथम श्लोक ( नारायणं नमस्कृत्य आदि ), 
सम्मानित अतिथियों के सामने, पाठ भेद वाले प्रष्ठ (00०)#॥07 50866 ) पर 
लिखकर इंस्टीच्यूट के महाभारत के आलोचनात्मक संस्करण के काम का शुभास्भ 
किया था। उनके द्वारा लिखित श्लोक अब इंस्टीच्यूट के महाभारत विभाग में 
सुरक्षित है । क्‍ क्‍ 

१६१२ में एम० ७० परीक्षा में उत्तीणें होने के बाद मेरी नियुक्ति जून १६१२ 
में भारतीय महिला विश्वविद्यालय (587 भत्काणात॥ एफरार०शआए ) के 
अंग्रेज़ी और संस्कृत के प्रोफेसर पद पर हो गई थी । इस समय में पूना के समीप हिंग्णे 
में रहता था, बहुघा डा० रानडे और डा० गुणे से मिला करता था। २० माचे १६१६ को 
डा० रानडे ने पत्र द्वारा मुसे पूछा कि कया में इंस्टीच्यूट के सहायक क्यूरेटर का पद 
स्वीकार करूँ गा। मेरे स्वीकारात्मक उत्तर देने पर इंस्टीच्यूट के मंत्री पद से डा० गुणे के 
हस्ताक्षर सहित सहायक क्यूरेटर के पद का नियुक्ति पत्र मुझे ८ अंगप्र ल १६१६ को मिल 
गया | भारतीय महिला विश्वविद्यालय के प्रोफेसर पद से त्याग-पत्र देकर मैंने २६ अप्र ल 
१६१६ को इंस्टीच्यूट का काम ले लिया और नौकरी की शर्तों के अजुसार इंस्टीच्यूट के 
पास ही क्यूरेटर के बँगले में रहने लगा। 

_“कालौंइल काटेज” से अब हम “अध्यात्म समवन” आते हैं। यह अत्यन्त सार्थक 
नाम डा० रानडे ने १६२०-२१ में भण्डारकर इंस्टीच्यूट के समीप ही थोड़ी सी जमीन 
पर बने हुये अपने छोटे से बँगले को द््‌या था। डा० रानडे का यह नया निवास क्यूरेटर 
के बँगले के बहुत समीप था जिसमें में उस समय रहता था। इसलिये मुझे; उनसे 
नित्यप्रति मिलने ओर उनके अध्ययन आदि का निरीक्षण करने का सुअवसर मि्ञा। 
द्शन और तत्सम्बन्धित अन्य विषयों पर चुनी हुई पुस्तकों के छोटे से पुस्तकालय सहित 
इस अध्यात्म भवन में डा० रानडे ने अपना सर्वोत्तम अन्थ “'१0)6 ७४0798॥77007७ 
57776 ० ए997787900 700080779?” ज्िखा । डा० रानडे मित्रों और विद्या- 
थियों को अपने पुस्तकालय का उपयोग इतनी उदारता से करने देते थे कि यद्यपि पुस्त- 
कालय में बड़े-बड़े अक्षरों में सूचना लिखी हुई थी “पुस्तक[घर ले जाने के लिये न कह्टिये”, 
तथापि कई महत्वपूर्ण पुस्तकें खो गई' क्योंकि ले जाने वालों ने कभी लौटाईं नहीं । उप- 
निषदू साहित्य का अध्ययन बाद के उनके आध्यात्मिक जीवन, जिसे वह अपनी बौद्धिक 
सफल्ताओं से कहीं अधिक मूल्यवान मानते थे, का आधार सिद्ध हुआ। उपनिषदों के 
अध्ययन के लगभग साथ-साथ ही डा० रानड़े ते तुकाराम, ज्ञानदेव, रामदास तथा अन्य 


( ४३ ) 


महाराष्टीय सन्‍्तों के लेखों का गम्भीर अध्ययन आरम्म किया और “५०४४ ०8४) |7 
)॥9/09/99079 अन्थ की योजना बनाई । इस अन्थ के स्रोतों को अध्यात्मभन्थमाला के 
चार भागों में प्रकाशित किया और पूरा ग्रन्थ १६३३ में निकला। 

अपने “अध्यात्म भवन” में ही डा० रानडे ने दर्शन और धर्म की एकेडेमी 
स्थापित की जिसका घोषित उदृश्य उन सब लोगों को संगठित करना था जो 
ईश्वर की समस्या के दाशनिक अनुसन्धान भें रुचि रखते हैं। इस एकेडेमी के प्रथम 
संचालक के पद्‌ से डा० रानडे ने मुझे और प्रो० न० ग० दामले को इसका मन्त्री 
बनाया । इस एकेडेमी की प्रथम तात्काजिक शाख्रीय योजनाओं में उन्होंने १६ भागों 
में भारतीय दर्शेन के विश्वकोषात्मक इतिहास की योजना को सम्मिलित किया और 
उसको कारयौन्वित करने के लिए एक विशेष सम्पादक मंडल बनाया। दर्शन और 
धर्म में रुचि रखने वाले विद्वानों और अन्य लोगों ने इस योजना का अच्छा स्वागत 
किया । उस समय बम्बई के गवनेर हिज एक्सेलेग्सी सर लेस्ती विल्सन ने “शिक्षा 
मन्‍्त्री और अथमन्त्री कों इस योजना का महत्व बताकर इसमें अपनी बहुत रुचि 
प्रदर्शित की |” प्रारम्सिक शिक्षा और उच्च शिक्षा की माँगों के विरोध के कारण 
शिक्षा मन्‍्त्री को इस योजना को अपने बजट में स्थान देकर प्रोत्साहित करना सम्भव 
नहीं लगा ।! १ 

डा० रानडे ईश्वर की समस्या में अधिक व्यस्त थे जब कि शिक्षा मन्त्री मानव 
की समस्या में, अथ-समस्या में । उसके बाद भी अपनी योजना के लिए आर्थिक 
सहायता पाने के डा० रानडे के प्रयत्न सफल न हो सके । फल्लस्वरूप डा० रा० 
नागराज शर्मा: ओर स्वयं डा० रानडे को छोड़कर अन्य किसी भी विद्वान ने अपने 
जिम्मे का काम नहीं किया। डा० रानडे को ईश्वर पर और अपने ऊपर भी विश्वास 
था। उन्होंने अकेले ही अपना अध्ययन ६ जून सन्‌ १६४५७ को अपनी मृत्यु तक 
जारी रक्‍्खा। 

१६२६ में डा० रानडे ने मुझे एकेडेसमी की योजनाओं के अन्तर्गत “रिव्यू आव्‌ 
फिल्नासफी एन्ड रिज्ञीजन” नामक पत्र का प्रबन्ध करने की आज्ञा दी। मेरे मित्र प्रो० 
न० ग० दामले और मेंने प्रबन्ध करके इस पत्र का प्रारम्भ कराया। मेरे सफलतापूर्वक 
सम्पादन काल में इसके ६ भाग निकले : - 


। फप॑मीलमनक्क-ब्कनत५मिनननकतन पालननात 
4३३ सब लभ०प,करकसमनभ भा; ५ ०१.५० ५५४ हक ५: न्‍ उपसकाक (नाश क्‍करन पाक सनक मन कट हिपकरननैटत भेतरम कक तह लनमकज/ 


(१) पहली जूत १६२७ से ३० एप्रिल १६२६ तक की एकेडेमी की द्वितीय द्विवारषिक 
रिपोर्ट ( १६२६ ) का पहला पृष्ठ देखिये । 

(०) चूंकि एकेडेमी के पास डा० आर० एन० शर्मा की पुस्तक “फ्रेशं&7 0 
8७०७)877 0 79॥97 2]/॥[080.900ए' को प्रकाशित करने के लिए घन का अ्रभाव था 
इसलिए उन्होंने उसे स्वयं ही प्रकाशित क्रिया । 


( ४४ ) 


(१) पहला साग १६३० (४9) चौथा भाग १६३३ 
(२) दूसरा साग १६३१ (४) पाँचवा भाग १६३१४ 
(३) तीसरा साग १६३२ (६) छठा भाग १६३४ 


हमारे पत्र के आदान-प्रदान में मुझे संसार के सभी देशों से ऊँचे स्तर के अनु- 
सन्धान पत्र तो मिले, किन्तु चन्दे से मित्रा हुआ धन इतना न हो सका कि पत्र आत्म- 
निभर हो पाता । वस्तुतः प्रत्येक भाग के लिए ४० ०) की वार्षिक कमी डा० रानडे रवय॑ 
ही पूरी करते थे। निश्चय ही ईश्वर की समस्या डा० रानडे के लिए बहुत महँगी 
पड़ी और मेंने उन्हें इस पत्र को बन्द करने की सलाह दी। इस पत्र के ६ और भाग, 
डे से १६४१ तक इलाहाबाद के डा० तैमिनी और प्रो० रामनाथ कौल ने प्रकाशित 
थे । 


प्रयाग विश्वविद्यालय के वाइसचान्सलर डा० गंगानाथ भा के निमन्त्रण पर 
द्सिम्बर १६२७ में डा० रानडे ने प्रयाग विश्वविद्यालय के दशनशाख््र के प्रोफेसर का 
पद अहण किया। बाद में उन्होंने इस विश्वविद्यालय के वाइसचान्सल्र का काम भी 
किया और १६७६ में अवकाश ग्रहण किया। अध्यापन, अनुसन्धान और प्रकाशनों 
द्वारा भारतीय दशन तथा शअ्रयाग विश्वविद्यालय के प्रति उनकी सेवाओं की क्ृतज्ञता 
के फल-स्वरूप प्रयाग विश्वविद्यालय ने उन्हे डी० ल्ञिट० से सम्मानित किया | अवकाश 


अहण करने के बाद उन्हें विश्वविद्यालय में दशेन शासत्र का एमीरिट्स प्रोफेसर भी 
बनाया गया। 


१६३८ में नागपुर विश्वविद्यालय में किन्खेडे भाषणों के अन्तगत डा० रानड ने 
भगवदुगीता पर भाषण दिये। ये साषण नागपुर विश्वविद्यालय द्वारा शीघ्र ही प्रकाशित 
होंगे। मार्च १६२६ में उन्होंने कल्लकत्ता विश्वविद्यालय में बसुमल्लिक भाषणों के अन्त- 
गत “वेदान्त और पश्चिमी विचार” पर भाषण दिये | 


यद्यपि डा० रानडे १६२७ में पूना छोड़कर प्रयाग आ गये थे, तथापि १६३६ तक 
अध्यात्म भवन में एकेडेमी की पूना शाखा का काम मेरे ऊपर ही रहा और वहीं से 
१६३० से १६३६ तक िएां0जण 0 7770907970ए 276 &0०8707 प्रकाशित हुआ | 
जीवन में ईश्वरीय पथ का अनुसरण करने के लिये डा० रानडे एकान्त से प्रेम करते थे । 
१६२४ के कुछ पहले उन्होंने बीजापुर के पास निम्बल में एक छोटा सा श्राश्रम बनाया । 
उनका यह आश्रम प्रशंसनीय रूप से अध्ययन और ध्यान के उपयुक्त था और वे अपनी 
छुट्टियाँ वहीं बिताया करते थे। मुझे अभी तक १६३० में उनके आश्रम में जाना और 
विशेष कर उनका वह निवात ध्यान-कक्ष याद है जिसमें उन्होंने मुझे गरम चाय पिलाई 
थी । उससे मुझे पसीना आ गया था। यहाँ तक कि ठंडक के लिये मुझे कमरे से निकल 
कर उस तूकानी हवा में आना पड़ा था जो आश्रम के चट्टानी मैदानों में प्रायः बहा करती 


( ४४ ) 
हे । १६२७ से १६४१ तक डा० रानडे इलाहाबाद में एक किराये के मकान में रहते थे 
जो स्पष्ट ही उनके ध्यानपरक जीवन के उपयुक्त नहीं था। अतः उन्होंने इलाहाबाद में 
गद्जा के तट पर द्रोपदीघाट के समीप, भीड़भाड़ से बहुत दूर, एक मकान बनाया। इस 
मकान में उन्होंने हिन्दी के संत कवियों का, अपने अनुभवों के दृष्टिकोण से, गम्भीर 
अध्ययन किया और दो बहदू भागों में “2900एछ०ए ४0 904 9 प्लञांछत॑ ॥/॥9४७- 
८०७” लिखा । 


डा० रानडे लगभग अट्टारह वर्ष ( १६२७ से १६४६ ) तक इलाहाबाद में रहे । 
बीच-बीच में वे निम्बल भी जाते थे। वहाँ साधना करने तथा सरल आध्यात्मिक 
चर्चाओं को सुनने के लिये आने वाले शिष्यों तथा गरु-बन्धुओं से वे मिलते थे । वस्तुत 
उनके आध्यात्मिक अनुयायिओं और मित्रों में से अधिकांश के लिये निम्बल एक तीथे 
स्थान बन गया। ३ जुलाई १६४६ को, डा० रानडे की सत्तरवीं वर्ष गाँठ पर, उनके जन्म 
स्थान जमखंडी में, जमखंडी के नागरिकों तथा भारत के विभिन्न भागों से आये उनके 
मित्रों ओर शिष्यों ने “अमृत महोत्सव” मनाया था। इस विशिष्ट अवसर पर श्री गुरुदेव 
रानडे सत्कार समिति द्वारा सम्पादित एक ग्रन्थ “7|9॥080900«) ४04 00067 
[88898 0 ॥07, ४8०49” उन्हें सेंट किया गया था। डा० रानडे के प्रत्येक मित्र, 
प्रशंसक और शिष्य के पास इस अन्थ की प्रति होनी चाहिये, केवल इसलिये नहीं कि 
इसमें गम्भीर दाशंनिकता है, वरन्‌ निम्नलिखित विशेषताओं के कारण, जो हमें डा० 
रानडे के प्रारम्भिक जीवन ओर उनके साहित्यिक तथा आध्यात्मिक विकास का अच्छा 
परिचय देती हैं :--- 

(१) डा० रानडे के आध्यात्मिक गुरु श्री सद्गुरु भाऊ साहेब महाराज का चित्र 

(२) बैठने की मुद्रा में डा० रानडे का चित्र 

(३) जमखंडी के उस सकान का चित्र जहाँ डा० रानडे का जन्स हुआ था। 


(४) जमखंडी के परशुराम भाऊ हाई स्कूल का चित्र जहाँ से डा० रानडे ने १६०२ 
में सब प्रथम संस्कृत के लिये जगन्नाथ शकरसेठ छात्रवत्ति सहित, मेटिक परीक्षा पास 
की थी । 


(५) विहार के भूतपूव गवनर लोकमान्य श्री एम० एस० अणे छारा डा० रानडे 
की प्रशस्ति में लिखे गये तीन श्तोक । 


(६) प्रो० न० ग० दामले द्वारा लिखत एक विशद्‌ भूमिका जिससे हमें डा० रानडे 
के जीवन, उनके दशेन, उनके आध्यात्मिक उपदेश और साहित्यिक कृतियों के विषय में 
सब ग्राप्य सूचना मिल्न जाती है 


वर्ष में कम से कम एक बार डा० रानडे पूना आया करते थे और उस समय में 
उनसे मिलकर सुख पाता था। परन्तु अभसाग्यवश इस वर्ष में उनसे न मिल पाया क्योंकि 


( ४६ ) 
वे अत्यन्त अस्वस्थ अवस्था में पूना आये थे और तुरन्त ही निम्बल चले गये थे। 
वहाँ अस्वस्थता के कुछ दिनों बाद ही ६ जून १६४७ को वे शान्तिपूवेक इस जगत 
से प्रस्थान कर गये। उनके अभाव का शोक हम सभी को है। वह मेरे ही नहीं, 
अपने सेकड़ों मित्रों और शिष्यों के पथप्रदशेक, मित्र और दाशेनिक थे। निश्चय 
ही जो पुरुष उस ऊसर मैदान में अपने अन्तिम संस्कार के लिये एक हजार से भी 
अधिक तरुण और वृद्ध मित्रों को आकर्षित कर सकता है, उसका जीवन व्यथ 
नहीं गया है। 
उस महान्‌ व्यक्तित्व के प्रति अपनी यह अल्प श्रद्धांजलि समाप्त करने के पहले, में 
नीचे डा० रानडे की कृतियों की एक सूची दे रहा हूँ. जो दशेन और घम्म के जिज्ञासुओं 
द्वारा सदा पढ़ी जायेंगी-- 
१-7277]0809]90%! ७74 00067 ॥0889998 साम प्रथम ( १६५६, ) 
रानडे सत्कार समिति द्वारा सम्पादित जिसमें निम्नलिखित निबन्ध हैं :-- 
(१) 90679609 ( पृष्ठ १-२३ तक ) 
(९) 4जं॥008 0पंधैणंठ7 ए ४06 #99008 ( प्रष्ठ २४ से ७९ 
तक )। 
(३) 77968 ( पृष्ठ ७२ से ६१ तक) । 
(9) 377800008 (7090० 0 /?700988079977877 ( पृष्ठ ६३ से ११९ 
तक )। 
(४) 8& 27008079089ए ० 897॥ ( प्रष्ठ ११२ से १२० तक )। 
( दिसम्बर १६३७ की 7709970 7?]708070709) (७00987०88 के नागपुर 
अधिवेशन के सभापति पद से दिये गए साषण का संक्षेप )। 
(६) ४०]०४४०७/:ए७ 2ण॑ते ४9 7?008090ए ० #१०॥079 ( प्रृष्ठ 
१२१ से १३३ तक )। 
(७) ४०१४७४४०078 00 » >#५४०]ए (प्रृष्ठ १३४ से १३६ तक )। 
(०) 779 0०7076 ०/ ४06 077 ४०7७७ ( पृष्ठ १४० से १४३ तक ) | 
- (६) फावा०7 पफ्रछंगाय ( पृष्ठ १४४ से १४२ तक, डा० मेक्‍्नीकल की 
पुस्तक की समीक्षा ) | 
(१०) 476 4669] 0० 98877 (पृष्ठ १४५३ से १६४७ तक--१६२५ में 
प्रकाशित डा० डी० आर० भनन्‍्डारकर की “अशोक” पुरतक की समीक्षा ) | 
(११) & प्रगवां००७०० ० [7407 ?॥708०979 ( पृष्ठ १६५ से १८४ 
तक )। द 


( ४७ ) 
२-२. (४/00807एपरकीए७. उपएछए 0० एफु०7879460. ?0४08097५ए 
( पृष्ठ संख्या ४७७ , सन्‌ १६२६ )। 
३--(2/७७॥४ ए७ 7०७०१ डा० आर० डी० रानडे ओर एस० के० बेलवल्कर 
( पृष्ठ संख्या ४७४ सन्‌ १६२७ ) 
४--अध्यात्मक अ्न्थ माता ( चार भाग ) 
(१ ) ज्ञानेश्वर वचनामुत 
(२) तुकाराम वचनामृत 
( ३ ) संत वचनामृत 
( ४ ) एकनाथ वचनामृत 
(४ ) रामदास वचनामुत ( दूसरा संस्करण प्रेस में ) 
४. 29800 87 ॥0 ॥/8/079879 ( पृष्ठ संख्या ४४०, सन्‌ १६३३ ) 
६-"४७ ४०७१७४७४०७॥६७ 388 9 (07४70779007 ०0/ ॥79॥97 पह०प87॥/ 
( बसु मल्लिक भाषण, कल्नकत्ता विश्वविद्यालय---अप्रकाशित ) 
७ -?िथज्घकए 00 0604 ३9 प्रांधवा 7॥0०७/४पा७ ( पृष्ठ संख्या ४४०, 
सन्‌ १६४४ ) । 

८ -परमाथ सोपान ( पृष्ठ संख्या ४५४ ) । 
६--(००70७9७४07 0० 9जंप७) ॥9 |7 (७७738 ((979]0 8००१ प्रांगव! 
8०768 ( १६५६ में गुजरात विद्या सभा, अहमदाबाद के समक्ष साषण )। 
१०--/ए४70870 9 ७४790: (उद्गस सहित ) ( कर्नाटक विश्वविद्या- 

तय साषण सन्‌ १६४६ )। 
११--7४७ 93098 ए7०१270%8 88 & 7?908070ए 0: 0604-869089607 

( किन्खेडे भाषण, नागपुर विश्वविद्यालय ( शीघ्र ही प्रकाशित होगा )। 
१२--॥४७ 7 ७४७॥॥६०७ [,60॥प/७७ ( एस० पी० कालेज पूना में दिये गए )। 

डा० रानडे का विद्यार्थी जीवन बहुत सफल रहा और इस सफलता का चरम 

उत्कष एम. ए. परीक्षा में चांसलर का स्व पदक मिलने से हुआ । किन्तु १६०७ के बाद 
एक गम्भीर रोग के कारण ( जिससे उन्हेँ आंशिक मुक्ति १६९२ के आसपास मिली थी ) 
उनका स्वास्थ्य बहुत नष्ट हो गया था। इस समय से झत्यु पयनत वे अस्थि-पंजर मात्र 
थे । हम लोगों के लिये यह वास्तव में एक 'रहस्यवाद' है कि केसे ऐसा हड्डियों का ढाँचा 
मात्र इतनी उच्च कोटि के साहित्यिक ग्रन्थों का सूजन कर सका.। किसी अंग्रेजी कवि 
ने कहा था, “आत्मा की वस्तुयें मिट॒टी की वस्तुयें नहीं हैं ।” डा० रानडे की साहित्यिक 
सृष्दि अमर बन गई है क्योंकि उस पर उनझे आध्यात्मिक जीवन को अमिट छाप है। 


॥ 
डी 
॥ 


| आड3, «) 


४५ वर्ष पहले जब श्री अरविन्द ने डा० रानडे के श्रीक दश न पर निबन्ध पढ़े थे तो उसके 
लेखक का वर्णन एक “पू्ण लेखक और विद्वान” कहकर किया था। डा० रानडे की 
साहित्यिक सृष्टि ने जैसा कि सूची से पता चलता है निम्बल के सन्तदाराद्िक के विषय 
में पांडिचेरी के संत दाशैनिक की प्रशंसात्मक भविष्यवाणी को साथक कर दि्खाया। 
डा० रानडे को विद्वत्वर-लोकमान्य बापूजी अणे, बिहार के भूतपूर्व गवनर, छवारा ३ जुलाई 
१६४६ को उनकी सत्तरवीं वर्षगाँठ पर लिखित तीन श्लोकों# से अच्छी श्रद्धांजलि 
नहीं दी जा सकती | 


में सी रामचन्द्र-प्रशस्ति करता हुआ तत्त्वज्ञानपरायणाय गुरवे रामाय तस्मे नमः” 
से अपनी श्रद्धांजलि समाप्त करता हूँ। 


गोकुलाष्टसी, १६ अगस्त १६५७ 
अनुवाद कर्न्री 


तिठदिललता अद। वाल 
प्रयाग विश्वविद्यालय 


४2७2७७॥७॥॥७॥७॥॥७॥७॥७७॥ए७॥ए७ए७॥७॥७ ७2०७७ ५०. मन "न धो / ता एतश३११॥ 


# ये श्लोक प्रस्तुत अन्थ के आरम्भ में प्रकाशित हैं । 





श्री रा० द्‌० रानडेजी की पावन स्घृति में 
श्रीराम माधव चिंगले, एम० ए.०, तत्वज्ञान मन्दिर, अमलनेर 


यस्य देवे परामक्तियथा देवे तथा गरीौ। 
तस्यते कथिता हार्था: प्रकाशन्ते महात्मनः॥ 


“शवेताश्वतरोपनिषत्‌ ( ६-२३ )। 


श्वेताश्वतर श्रुति के अनुसार उपनिषदों में प्रतिपादित त्रह्मविद्या का रहस्य वही 
समभ सकता है जिसकी ईश्वर के प्रति पराकोटि की भक्ति हो; और जैसे ईश्वर के प्रति 
वैसे ही त्रह्मविद्या का उपदेश करने वाले गुरु के प्रति भी उतनी ही उत्कट कोटि की 
भक्ति हो । यह सुविदित है कि श्री रानडे इसी श्रेष्ठ कोटि के अधिकारी पुरुष थे; कारण 
वे ईश्वर के अनन्य भक्त तो थे ही किन्तु सदूगरु के भी उतने ही अनन्य भक्त थे । 
उनकी इश्वर-सक्ति तथा गुरु-भक्ति सब तरह से आदशे थी। उन्होंने अपने जीवन के 
अन्तिम क्षुण तक ईश्वर-सक्ति तथा गरु-सक्ति का निवाह किया। शास्त्र की मादा के 
अनुसार वेदान्त शाखतर, सदूगरु तथा ईश्वर की उपासना आजीवन करनी चाहिये-- प्रारम्भ 
में ज्ञान-प्राप्ति के लिये ओर ज्ञान-प्राप्ति के अनन्तर कृतन्नता का निवारण करने के उद्देश्य 

आजीवितं त्रयः सेव्या वेदान्तो गुरुरीश्वरः। 
आदो ज्ञानाप्तये पश्चात्‌ ऋृतन्नत्वनिवृत्तये | 

श्री रानडे जी ने उक्त शाखत्र मर्यादा का पूरी तरह से पालन किया। वे आजीवन 
नियमपूवक दिन में कई बार सद्गरु की प्रतिमा की पूजा, आरती इ० करते रहे । साथ 
ही उन्हों ने गुरूपद्ष्ट मार्ग पर चल कर सक्रिय रूप से सी सदूगुरू की सच्ची उपासना 
की । ईश्वर की उपासना, घन्टों तक ईश्वर का ध्यान तथा शाझ्नचिंतन उनके जीवन के 
श्वास-प्रश्वास की तरह अविसाज्य अंग बन गये थे । 

“बिन गुरु नहिं ज्ञान'--यह अध्यात्म-सागं का अठल सिद्धान्त है। आध्यात्मिक 
क्षेत्र के सभी अनुभवी पुरुषों की इस विषय में एकवाक्यता है। वह साधक सचमुच 
ही भाग्यशाली है जिसे सदूगुरु की प्राप्ति हो गई हो। रानडेजी इन्हीं इने-गिने साग्य- 
शाल्ी व्यक्तियों में से थे | पन्द्रह वर्ष की छोटी सी अवस्था में ही उन्हें सद्गुरु की 
प्राप्ति हुई और वे अध्यात्म विद्या में विधिपूवक दीक्षित हुए | सदूगुरु की कृपा एवं 
उपदेशों के प्रभाव से, दर्शन-शाखत्र के अध्ययन एवं चिंतन-मननादि से तथा श्रद्धाभक्ति 
पूर्वक किये हुए साधनाजुष्ठान के कारण धीरे-धीरे अह्मविद्या का रहस्य उनके प्रति 
ह 


( ४० ) 


खुलने लगा--यहाँ तक कि अध्यात्म विद्या का कोई भी रहस्य उनसे छिपा न रहा । वे 
ज्ञान तथा अनुभव दोनों दृष्टि से निस्सन्दिग्ध हुए । कहा है न-- 
भियते हृदयग्रन्थि: छिद्यन्ते सर्वेसंशया: । 
त्षीयन्ते चास्य कमोशि तस्मिन्टष्टे परावरे ॥ 
जा, : - मुण्डकोपनिषत्‌ २-२-८ 
इस प्रकार उन्हो ने 'शाब्दे निष्णात” और 'परे निष्णात' होकर भारतीय त्रह्मविद्या 
के द्वितीय आदश की पूर्ति की । क्‍ | 
रानडे जी आज हम में सदेह रूप में वत्तेमान नहीं हैं । इसलिये हमसमें से अनेक 


शोकाकुल भी हैं और यह बिलकुल स्वाभाविक भी है। इस अवसर पर हमें भास का 
निम्न श्लोक याद आता है :-- 


दुःखं त्यक्तं बद्धमूलोउनुराग: स्मृत्वा स्मृत्वा याति दुःख नवत्वम्‌। 
यात्रात्वेषा यद्दिम॒ुच्येह बाष्पं आप्तानृण्या याति बुद्धि: प्रसादम्‌ ॥ 


किन्तु यह तो व्यवहार-दृष्टि है। श्री रानडे जी जैसे तत्वदर्शी पुरुष के पुण्य- 
स्मरण के अवसर पर इसके तात्विकपक्ष को भी हम दृष्टि से ओमल नहीं कर सकते । 
इस दृष्टि से विचार करने पर हम देखते हैं. कि जिस समय श्री रानडे सदेह रूप में 
वर्तमान थे उस समय भी वे वस्तुतः देह से मुक्त ही थे । इसका कारण यह है कि वे 
देहभाव से अथात्‌ भें देह हूँ” इस प्रकार के मिथ्या देहाभिमान या देहतादात्म्याध्यास 
से मुक्त थे । तत्वज्ञानी तथा अज्ञानी पुरुष में यही महत्व का अन्तर है। ज्ञानी पुरुष देह 
में रहते हुये भी तत्वज्ञान अथीत्‌ आत्मज्ञान के प्रभाव से देहाभिमान से रहित होने के 
कारण देह से मुक्त होता है। इसके ठीक विपरीत अज्ञानी पुरुष की स्थिति होती है । 
तत्वतः या वस्तुतः अथोत्‌ आत्मस्वरूप की दृष्टि से वह देहादि उपाधियों से मुक्त 
होता है। किन्तु आत्मस्वरूप के अज्ञान के कारण वह अपने आपको देहयुकत समझता 
है और उसके अधिकांश व्यवहार देहात्म-भावमूलक होते हैं। इसलिये ज्ञानी सदेह होते 
हुए भी ( अथोत्‌ आपातत:ः सदेह दिखाई देते हुए भी ) विदेह होता है और अज्ञानी 
पुरुष वस्तुतः विदेह होते हुए भी सदेह होता है। इस विषय में श्रीमदूभागवत का 
निम्न श्लोक मननीय है-- 

 देहस्थोडपि न देहस्थो विद्वान्‌ स्वप्नादू यथोत्यितः । 
अदेहस्थो5पि देहस्थः कुमतिः स्वप्नहग_ यथा ॥ ११-११-८ 

श्री शकराचाय की बहासूत्र भाष्य की निम्न पंक्तियाँ सी इस दृष्टि से विचार- 
णीय हें ई७++ 

“शरीरे पतितेडशरीरत्वं स्यात्‌ न जीवत इति चेन्न; सशरीरत्वस्थ मिथ्याज्ञाननि- 
मित्तत्वात्‌। नद्यात्मन! शरीरात्मामिमानलक्ञणं मिथ्याज्ञानं मुक्त्वान्यत; सशरीरउ्ब् 


ऊँ 
पिक्ेह 


( हुए ) 

शेक्यं कल्पयितुम्‌ । नित्यमशरीरत्वमकम्मनिमित्तत्वादित्यवोचाम ।..... तस्मास्सिथ्या: 
प्रत्ययनिमित्तत्वात्सशरीरत्वस्य सिद्ध जीवतो5पि विदुषोडशरीरत्वमू ।”? ( १-(-४ ) 

ज्ञान-अज्ञान के ज़रा से दीखने वाले भेद के कारण- ज्ञानी तथा अज्ञानी दोनों के 
व्यवहार में भी महत्वपूर्ण भेद हो जाता है। ज्ञानी पुरुष ज्ञान के प्रभाव से मुक्त: होता 
हे, अज्ञानी बद्ध। ज्ञानी पुरुष देहादिगत सुख-दुःखादि को मिथ्या समझ कर उनको 
समदृष्टि से सहन करता हे, अज्ञानी मनुष्य उन्हें सत्य समझ कर सुख-दुःखादि इन्दों में 
फंसा रहता है। ज्ञानाधीन ही तो हमारे समस्त व्यवहार, भावना, इच्छा तथा मूल्यादि 
होते हैं | अज्ञान या सदोष एवं विपयस्त ज्ञान और तत्वज्ञान अर्थात्‌ यथाथे ज्ञान के 
कारण हमारे जीवन में कितना महत्वपूर्ण अन्तर हो जाता है! श्री रानडे जी जैसे 
तत्वदर्शी पुरुष के जीवन से हमें यही शिक्षा प्रत्यक्ष रूप में मिलती है, देह में रहते हुए 
भी देहभाव से रहित होने का सक्रिय पाठ हम अध्यात्म क्षेत्र के अनुभवी पुरुषों के 
प्रत्यक्ष जीवन के द्वारा ही सीख सकते हैं । 

श्री रानडे अत्यन्त कुशाअ-बुद्धि सम्पन्न थे। मेटिक में उन्हें जगन्नाथ शंकर सेठ 
शिष्यवृत्ति मित्ली थी जो संस्कृत में सबसे अधिक अंक पाने वाले छात्र को दी जाती 
है; और ये अंक प्राय: शतप्रतिशत ही होते हैं। एम० ०० में वे प्रथम श्रेणी में भी सब- 
प्रथम पास हुए थे जिसके लिए उन्हें चांसलर का स्वण पदक मिला था। कहा जाता है 
कि उनके एम० ०० के परीक्ष॒ुकों ने उनके पर्च पढ़कर यह कहा था कि इतने उच्च कोटि 
के पर्च ही उन्होंने तब तक न देखे थे। किन्तु इस प्रकार की बुद्धिमत्ता का पारमार्थिक 
दृष्टि से क्‍या मूल्य है ? श्री शकराचाये ने इसका उत्तर निम्न श्लोक में दिया है :-- 


वाग्वेखरी शब्दमरी शाख्रव्याख्यानकोशलम । 
वैदुष्यं विदुषां तद्द्भुक्तये न तु मुक्तये--विवेक चूडामणि || ६० ॥ 
इस प्रकार,की बौद्धिक प्रतिभा के बल पर वे पाश्चात्य पद्धति के तक्त्वविचारक हो 
सकते थे, भारतीय आदशें के दाशेनिक नहीं। इस बुद्धि को लेकर ही उपनिषदों में कहा 
गया हे-- 
. ायमात्मा प्रवचनेन लम्यो न मेधया न बहुना श्रुतेन' क्‍ 
क्‍ _ “मुंडक, ३-२-३ 
किन्तु श्री रानंडे केवल लौकिक प्रतिभां से ही युक्त न॑ थे। वे साधन-संपन्न थे, 
'शुद्धांतःकरणयुक्त थे, परमात्मप्रवण थे, गुरूपदिष्ट थे। इसलिये उन्हें अध्यात्म मार्ग में 
उपयोगी वह पैनी दृष्टि प्राप्त हुई थी जो परतत्त्व का साक्षात्कार करने में सहायक होती 
है और जिसके कारण मानव जीवन के संपूर्ण मूल्य बदल जाते हैं | इसी दृष्टि को लक्ष्य 
करके श्रुति कहती है :-- 
हृश्यते त्वग्यया बुद्धया सूक्ष्मयासूक््मदर्शिमि: | 
--कठोपनिषत्‌, १-३-१२ 


( ४३ ) 


यह दृष्टि उनके ग्रंथों तथा लेखों में अचुरता से दिखाई देती हे | श्री राधाकृष्णन 
ने यथाथता के साथ कहा है कि “श्री रानडे के लिये दर्शन शास्त्र आध्यात्सिक श्रनुभूति 
की वस्तु है, केवल बौद्धिक व्यायाम के रूप में नहीं। उनके लिये वह आत्मचिंतन का 
विषय है और इसी के लिये उनका जीवन समर्पित है। २ 


क्‍ रानडे जी का लौकिक जीवन सच्चे आध्यात्मिक पुरुष के जीवन जैसा अत्यन्त 
सीधा सादा था| गोबर से लिपा हुआ साफ कमरा--इसी में बेठकर वे ध्यानादि परमाथ 
साधन किया करते थे। देशविदेश से आये हुए बड़े-बड़े जिज्ञासु विद्वान वहीं बैठकर 
उनसे घंटों वातौलाप किया करते थे । प्रयाग में गद्गा मैया के किनारे एक निजी मकान 
घनाया था--वह आध्यात्मिक साधना के ही लिये :-- 


भगवरहति तव तीरे नीरमातन्राशनो5हं । 
विगतविषयतृष्ण:ऋष्णमाराघयामि || 


ध्यानादि सदृश अध्यात्म साधन में आप छीटेपन से ही इतने आगे बढ़े हुए थे 
कि विद्यार्थी दशा में, यौवन में पदापंण करने के समय जब साधारणतया वृत्तियाँ उद्दाम 
तथा बहिमुख होती हैं, आप चित्त को एकाग्र करके घन्टों तक ध्यान-धारणा किया करते 
थे । आपने अपने आध्यात्मिक आत्मवृत्त में स्वयं ही लिखा है कि “प्रारंभ से ही में 
अध्यात्म प्रवण था ।” २ 


जिस मन को जीतना अत्यन्त कठिन समझा जाता है, जिसे अजुन ने अत्यन्त 

चश्बल और प्रमाथि कहकर इसे जीतना उतना ही कठिन बतलाया जितना कि वायु को 
रोकना--उसी मन के विषय में श्री रानडे ने एक बार हमसे अध्यात्म विषयक वार्तालाप 
के असंग में बिलकुल सहज भाव से कहा कि मन ? “मन बेचारा क्या है ? वह तो बिलकुल 
पहु है ।! यह सुनकर में दंग रह गया, कारण इसी पह्ञ मन ने सारी दुनिया को पह्ञ बना 
रखा है। भगवान शझ्जुराचाय ने कहा है--/जितं जगत्‌ केन ? मनोहि. येन ।” जगत्‌ को 
किसने जीत लिया (--जिसने अपने मन को जीत लिया । किन्तु श्री रानडे जी के जीवन 
की ओर यदि हम देखें तो इसमें कोई आश्चर्य नहीं मालूम होता | जो मन बहिर्मत्र है, 
विषयों में फँसा हुआ है वही चख्ल और जीतने के लिये दुष्कर होता है। 
3७. “जाम ६७०१९, 9097050979 8 (४6 एप्राइपां: ०६ ७४730072, 70६ & 77676 7706]]6८- 
की ह 78 ई07 गिंय प्रावता(बधं०ा 07 (6 5900, & 0९१०४(७0 ७४७५ 
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( ४३ ) 
किन्तु जो मन विषयों से हटकर परमात्मा में लग चुका हो वह बाघक न होकर साधक 
ही होता है। ऐसा मन कोई समस्या नहीं उपस्थित करता है। वह तो अक्षर्शः पन्नु 
होता है। कहा है न,--- 
मन एव मनुष्याणां कारण बंधमोक्षयो: | 
बंधाय विषयासक्त मुक्त्ये निर्विषयं स्मृतम्‌॥ 


उक्त उदाहरण से श्री रानडे जी की आध्यात्मिक अवस्था का पता चलता है। 
शरीर कृश होते हुए सी आपने अध्यात्म-साधन में कभी शिथिक्षता न आने दी। जिस 
दिन आपने रात्रि के समय अपनी इहलीला समाप्त की उसी दिन प्रात-काल 
ध्यानादि यथावत्‌ किये | इसलिये उनसे मिलने के लिये आये हुए सज्जन दोपहर को ही 
अपने-अपने स्थान पर वापिस चले गये । उन्हें इस बात की कल्पना तकन आने पाई 
कि यही उनके अन्तिम दर्शन हैं| इस प्रकार आध्यात्मिक ध्येय को लेकर ही आपके 
जीवन का आरम्भ होता है और इस ध्येय की पूर्ति में ही उसका पर्यवसान | यही आपके 
जीवन की सबसे बड़ी महत्त्वाकांक्ता थी। इस विषय में आपकी आत्मवृत्तात्मक पंक्तियाँ 
देखिये--89॥06प७) ]09 988 98७0 फ्रए भांग [7070 ४86 79680०पंंड ० 
79 ए90800970 6879७४$ ]660 776 7098 ४०9४ 76 ए0प्रोत 56 7(8 
0प्रोधां09007 9080.? (076 9. 562 ) 

एक बार आपने बातचीत के अवसर पर श्री० शं० वा० दांडेकर जी से कहा, 
८ दांडेकर, में सामाजिक जीवन से रहित ही हूँ” (*.॥)०7व७४87, 7 798&ए6 ४0 
8009) ]/0” )। यह विधान आपाततः सत्य मालूम होता है किन्तु साथ ही कुछ 
गहरा अथे भी रखता है। लौकिक दृष्टि से व्यवहारिक भूमिकों पर हम सामाजिक जीवन 
से जिन बातों के अभ्यस्त हैं---उदा० लोगों में आना-जाना, मंडली में बैठकर गपशप 
लड़ाना, ताश इ० खेलकर सन बहलाव करना--सामाजिक जीवन से यदि इस प्रकार की 
बातें अभिप्र त हैं तो निःसन्देह यह कहा जा सकता है कि रानडे जी समाज-जीवन से 
शून्य थे। किन्तु अधिक गहरे अर्थ में वे समाज-जीवन के संपर्क में थे, समाज-जीवन के 
वे सच्चे उपकारक एवं हितैषी थे। दाशेनिक दृष्टि से उनको यह आदर्श संमत नहीं था 
कि मनुष्य अपने ही अध्यात्म-साधन में लगा रहे और समाज-जीवन की कुछ भी पवोह 
न करे, उससे पूर्णतया विमुख हो जाय । इस विषय को लेकर उनकी स्वयं की निम्न 
पंक्तियाँ विचारणीय हैं. :-- द 

“]0[6 90080/09778 श07४ 8 700 80706 ज्ञ]७॥ 79 ॥988 7689]86व 
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( ए४ए ) 
हि छ्र0869767' ,.. (9080906% &7व 00097 ॥88999, एक [. 
एफ फि, 7). हि०794७, 9.  ४9 ) 
अर्थ: - “दाशेनिक का काये आत्मशान्ति लाभ करने के साथ ही परिसमाप्त नहीं 
हो जाता । उसका महत्त्वपूर्ण या मुख्य कर्तव्य है समाज में, राष्ट्र में तथा सम्पूर्ण विश्व 
में शान्ति तथा सामंजस्य की स्थापना करना। इस दृष्टि से यह कहना अतिशयोक्ति न 
होगी कि विश्व का भविष्य दाशनिक के हाथों में ही है ।” 
फ्रान्स के सुप्रसिद्ध दाशेनिक हेनरी बगेसाँ ( मि०॥४ 3972807 ) ने संतों को 
व्यापक एवं निरपेक्षनीति तथा सजीव धर्म के मूर्तिमंत अवतार कहा है। इसके विरुद्ध हैं 
रूढ़िगत नीति तथा रूद्निग्रस्त धर्म जिन्हें बगंसाँ संकुचित एवं सापेक्ष नीति तथा गतिद्दीन 
( 86860 ) धर्म कहते हैं | श्रीबगंसोँ के अनुसार संतों का जीवन ही उनके उपदेशों से 
भी अधिक प्रभाव रखता है। ( “ए6ए ४98४० 70 76060 ६0 ७0७, शा 
7076 65र8/0709 उप्रा॥0987--४9 च्० 500709 ० (०७५ के 
हि6॥8907 फए धिछार्त 3०89070, 9. 23 )। विश्वबंघु सहश महान आदर 
इन्हीं संतों के प्रत्यत्ष आचरण की दुनिया को देन है। संतों के कतिपूर्ण आदश को 
सामने रखकर तथा उनके अनुकरण द्वारा साधारण मनुष्य अपना जीवन ऊँचा उठा 
सकते हैं। श्रीमद्भगवद्गीता में कहा हुआ लोकसंग्रह का आदश इसी बात की ओर 
ध्यान आकर्षित करता है। भगवान्‌ इसके साथ ही यह भी कहते हैं कि इसीलिये समाज 
घुरीण पुरुषों को अपने आचरण को सब तरह से आदर्श बनाना चाहिये, क्‍योंकि 
साधारण मनुष्य उनका ही अनुकरण करते हैं :-- 
द यद्दाचरति श्रेष्ठस्तत्तदेवेतरो जनः। 
स॑ यत्ममाणं कुरुते लोकस्तदनुवतंते॥ ३-२१ 
कहने की आवश्यकता नहीं कि रानड जी इसी संतकोटि के दाशेनिक थे। उनके 
जीवन तथा उपदेशों द्वारा असंख्य लोगों को अपना जीवन उन्नत बनाने की प्र रणा मिली 
है। हम स्वयं उनके अनेक शिष्यों से परिचित हैं जो अपनी आध्यात्मिक उन्नति के लिये 
श्री रानडेजी के अत्यन्त ऋणी हैं। इनमें से अनेक ऐसे भी हैं जो उन्हें साक्षात्‌ देहधारी 
ईश्वर से कम नहीं समभते । 
श्री रानडे ने अपने 'परमाथ सोपान' नामक ग्रन्थ की प्रस्तावना में श्री गोस्वामी 
तुलसीदासजी के शब्दों में लिखा हे कि यह अन्थ उन्होंने 'स्वांतः सुखाय” लिखा है । किन्तु 
हमें यह न भूलना चाहिये कि गोस्वामी तुलसीदासजी तथा रानडे जी सहश संतों का 
स्व व्यक्ति या परिवार तक ही सीमित नहीं हुआ करता । इनका स्व” “व्यापक अरदंता- 
कवलिंत” होता है। कारण, चराचर सृष्टि में ये अपना ही या अपने इष्टदेव का ही रवरूप 
देखा करते हैं--सब जगत्‌ को 'सियाराममय” देखते हैं। इनके 'सर्ब” में वैयक्तिक 
सवा का लेशमात्र भी रपशे नहीं होता। श्रीमद्भागवत में श्रेष्ठ भगवदभकत उसे 


( हेड ) 


कहा है जो समस्त प्राणियों में वत्तमान अपने सच्चे आत्मस्वरूप या भगवद्साव को 
देखता है, तथा जो अपने आत्मस्वरूप या भगवत्स्वरूप में ही समस्त प्राणियों को 
देखता है :-- 

सवभूतेषु यः पश्येद्भगवद्धावमात्मन: । 

भूतानि सगवत्यात्मन्येष भागवतोत्तम: ॥ ११-२-४४ 


दूसरों का निसवाथ एवं निरपेक्षु हित करना संतों का ही काम है, यह उनका 
सहज स्वभाव ही हो जाता है। संतों के इस स्वभाव का वर्णन श्री शद्बराचाये ने निम्न 
श्लोकों में बहुत ही सुन्दर रीति से किया हे । 


शान्‍्ता महान्तो निवसन्ति सन्‍तो वसन्तवल्लोकहितं चरन्तः। 
तीणो: स्वयं भीमभवाणव॑ जनानहेतुनान्‍न्यानपि तारयन्तः ॥३६॥ 
अय॑ स्वभाव: स्वत एवं यत्परश्रमापनोदप्रयणं महात्मनाम्‌ । 
सुधांशुरेष. स्ववसकेककशप्रभामितप्तामवति क्षितिं. कित्न॥४०॥ 


द “विवेक चूडामणि 
अथे--दुस्तर संसार-सागर से स्वयं पार होकर, दूसरों को भी निष्काम भाव से 
तारते हुए अतिशांत महापुरुष ऋतुराज बसंत के समान लोक हित का आचरण करते हुए 
निवास करते हैं। (३६) 


महात्माओं का यह स्वभाव ही होता है कि वे स्वयं ही दूसरों के कष्ट निवारण 
करने में प्रवृत्त होते हें । सूर्य के प्रचण्ड तेज से संतप्त प्थ्वीतल को चन्द्रदेव स्वयं ही 
शांत कर देते हैं। (४०) 


श्री रानडेजी की दाशनिक तथा आध्यात्मिक जगत्‌ को अनेकविधि तथा चिर 
स्थायी देन है | इस विषय में उनके आध्यात्मिक तथा संत साहित्य विषयक ग्रन्थों का 
उल्लेख किया जा सकता है | उपनिषद्‌ दशेन पर उनका एक ग्रन्थ अत्यन्त ख्यातिग्राप्त 
है। सारतीय दर्शन के इतिहास की उन्होंने अनेक भागों में सविस्तर योजना बनाई थी 
जिनमें से कुछ भाग प्रकाशित भी हो चुके हैं | किन्तु उनकी संत-साहित्य विषयक सेवाएं 
विशेष रूप से उल्लेखनीय हैं | महाराष्ट संत, हिंदी संत तथा कर्नाटक के संतों पर उनके 
ग्रन्थ लिखे जा चुके हैं ओर प्रथम दो प्रकाशित भी हो चुके हैं | ये अन्थ सबौद्ध-सुन्दर 
तथा आदशे रूप हैं जिनको सामने रखकर अन्य प्रान्तों के संतों के बारे में भी इसी 
पद्धति से सुगमता के साथ लिखा जा सकता है। हमें यह न भूलना चाहिये कि*्संतों के 
विषय में कुछ भी लिखना ऐरों-गेरों का काम नहीं है। संत साहित्य ल्ौकिक साहित्य से 
अपनो विशेषता रखता है जिसे संत कोटि पर पहुँच कर ही पूरी तरह से समझा जा 
सकता है । कारण स्पष्ट है । इसका सम्पूण विषय आध्यात्मिक अनुभूति से संबन्ध रखता 
है जिसे प्राप्त करना खेल नहीं । गोस्वामी तुलसीदासजी का अगुनहिं सगुनहिं नहिं कुछ 
भेदा' का सिद्धांत, कबीर साहुब की 'सहुज समाधि! या उन्मनि रहनी,/ मीरा का पाया 


हा 


हुआ “राम रतन घन' और “जोत में जोत मिलाई रे! का अनुभव, सूरदासजी के 'नयनन 
मांक समानी” और “रोम रोम उरमानी” मोहन की सुन्दर मूरति--ये सब बातें बिना 
स्वानुभूति के यो आध्यात्मिक अलुमव की गहराई में घुसे बिना लोकिक स्तर पर शब्द 
मात्र रहेंगी या इन्हें गलत-सलत समझा जायगा। आध्यात्मिक अनुभव कष्ट-साध्य वस्तु 
है । प्रथम तो विवेक वैराग्यादि साधन चतुष्टय द्वारा अध्यात्म के प्रवेश-द्वार तक पहुँचने 
का अधिकार श्राप्त करना ही कठिन बात है, फिर आगे बढ़ना तो दूर की बात रही। 
किन्तु गुरु कृपा-प्राप्त योग्य अधिकारी पुरुष के लिये अध्यात्म मार्ग का सम्पूर्ण रहस्य 
करतलामलकवत्‌ हो जाता है। अतएव ऐसे पुरुष इसे सुगमता से समझ कर दूसरों को 
भी समझा दें इसमें कोई आश्चय की बात नहीं। श्री रानडे इन्हीं परम भाग्यशाली 
अधिकारी पुरुषों में से थे। इसीलिये वे संतसाहित्य के रहस्य को इतनी सुगमता के 
साथ विशद्‌ कर सके । दुनिया के सारे संत या अध्यात्म क्षेत्र के अनुभवी व्यक्ति एक 
ही भाषा बोलते हैं'--श्री रानडे जी के इसी एक विधान से हम उनके संत-विपयक 
दृष्टिकोण को भज्ञीमाँति समझ सकते हैं । इन ग्रन्थों के अतिरिक्त श्री रानडे जी ने 
अनेकानेक ग्रन्थों की प्रस्तावनाएँ लिखकर उनके महत्त्व को बढ़ाया है। उनके लेखों का 
एक संग्रह प्रकाशित हो चुका है। दूसरे अनेक लेख तथा भगवदूगीता तथा वेदान्त 
दर्शन पर उनके अग्रकाशित ग्रन्थ भी हैं । 

अंत में श्री र|नडे जी के दाशनिक मतों के बारे में एक दो बातें लिखना अश्रासंगिक 
न होगां। दशन के क्षेत्र में हम विभिन्न वादों से परिचित हैं। श्री रानडेजी के मत को 
हम आत्म साक्षात्कारवाद” या आध्यात्मिक अनुमूतिवाद” कह सकते हैं| यह कोई नई 
बात नहीं है । यह तो वही प्राचीनकाल से प्रचलित एवं उपनिषदों में प्रतिपादित 
आत्मा वाडरे द्रष्टव्य: श्रोतव्य: मन्तव्य: निदिध्यासितव्य/ का सिद्धांत है। इसी का 
अपर पर्याय त्रह्मविद्या है। अतएव तात्तिक धरातल पर श्री रानडे निर्गण-सगुण में भेद 
न॑ मानें और व्यवहार भूमि पर श्रेष्ठ कोटि क्रे भगवद्सक्त और सगुणोपासक भी बने रहें 
तो इसमें आश्चय ही क्या ९ इस रहस्य को सम्यकृतया न समभमने वाले तथा आध्यात्मिक 
अनुभव से रहित एक पाश्चात्य सज्जन उन्हें विशिष्टाद्वेती कह बैठे ! इस प्राचीन औप- 
निषद्‌ दशन को श्री रानडे जी ने प्राचीन परंपरा का अनुसरण करते हुए, गुरुमुख से श्रवण 
करके मननादि द्वारा उसका अनुभव किया; और फिर उसे जनहित की दृष्टि से अपने 
विभिन्न अन्थों तथा लेखों में आधुनिक तकशुद्ध एवं सुबोधरूप में उपस्थित किया। इस 
आत्मसाक्षात्कारवाद को श्री रानडेजी “विवेक बुद्धि पर अधिष्ठित अनुभृतिवाद' 
(६७४४079) '(ए8४07870) भी कहा करते थे। पाश्चात्य दशन में '॥०8॥08)))-- 
अनुभूतिवाद कुछ कुख्याति प्राप्त एवं अप्रतिष्ठित-सा शब्द है। किन्तु रानडेजी के मता- 
नुसार इसमें कोई गूढ़ रहस्य नहीं। यह प्रकट विद्या है जिसके अनुभव का द्वार प्रत्येक 
अधिकारी के लिये खुला है। किन्तु यह अधिकार प्राप्त करना कोई खेल नहीं। इसके 
लिये सम्पूर्ण जीवन को पूणतया नीतिमान्‌ एवं सदाचार-सम्पन्न बनाना पढ़ता है; उसे 
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परमार्थ-प्रवण करना पड़ता है; ईश्वर-सक्ति तथा नाम-जप जैसे योग्य साधन का श्रद्धा- 
पूवक तथा दीघेकाल तक अवल्ंब करना पड़ता है। इस प्रकार योग्य दिशा में प्रयत्न 
करने पर तथा सदूगुरु की कृपा होने पर इसी जन्म में मनुष्य आत्मसाज्ञात्कार या 
ब्रह्मसाक्षात्कार तक पहुँच सकता है। इस बात को रानडेजी स्वानुभव के बल पर 
अधिकारवाणी से कहा करते थे। श्री रानडेजी के अनुसार प्रातिभज्ञान ( [7#प्रांश०त ) 
आध्यात्मिक अनुभव का प्रधान साधन है। किन्तु यह साधन हमारी बुद्धि, भावना या 
इच्छा का विरोधी नहीं। इन तीनों को उसमें अवकाश है । फिर सी केवल तीनों से काम 
नहीं चलता । इसके साथ ही प्रातिभज्ञान ( 70प0709 ) की विशेषतः आवश्यकता 
है ।१ इसके द्वारा साधक को शब्दातीत, अनिवाोच्य, पराकोटि के आनन्द की प्राप्ति होती 
है, आत्म-प्रतीति ही इसकी सबसे बड़ी कसौटी है । 


इस प्रकार हम देखते हैं कि रानडेजी ने अपने जीवन में सच्चे भारतीय दाशें- . 
निक के आदर्श का पूर्णरूप से निर्वाह किया। विशेषता तो यह है कि ग्रहस्थाश्रम की 
मरयीदा में उन्होंने यह सब करके भारतीय दर्शन पर प्रायः दिये जाने वाले पल्ायनवाद 
( ७3609.0787 ) के आक्षेप को भ्रूठा सिद्ध कर दिया। बाह्यतः सीधा-सादा जीवन 
आंतरिक या आध्यात्मिक दृष्टि से कितना उदात्त तथा समद्ध हो सकता है--इस बात 
की शिक्षा हमें श्री राबडेजी के जीवन से मिलती है। साथ ही हम यह भी देख 
सकते हैं कि मनुष्य यदि अपनी निसमगप्रदत्त शक्तियों का अपव्यय न करके उन्हें 
अध्यात्मासिमुख कर दे तो वह्‌ एक ही जन्म में अपना स्वयं पूरे उद्धार करके दूसरों 
का भी आध्यात्मिक कल्याण कर सकता है। कहा है न, “नर करनी करे तो नर का 
नारायण होय ! 
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पारिडित्यं निविद्य बाल्येन तिष्ठासेत्‌ 


डा० रामानन्द तिवारी शाखी एम० ए०, डी० फिल०, अध्यक्ष दर्शन एवं मनोविशान 
विभाग, महारानी श्री जया कालेज, भरतपुर 


प्रयाग विश्वविद्यालय के दर्शन विभाग के द्वार पर एक बड़ी काली कार 
मन्‍्द गति से आकर अचानक रुक गई । चपरासी ने व्यग्रतापूवंक उठकर कार 
का दरवाजा खोला । सिर पर मराठी लाल पगड़ी, पेर में पिचको ऐड़ी का मराठी 
लाल जूता और बदन में कोट और धोती पहने तथा गल्ले में सफेद दुपट्टा डाले एक 
अल्पकाय पुरुष वेगपू्वंक कार से निकला और शीघ्रता से दर्शन विभाग के कक्ष में 
प्रविष्ट हो गया। ऐसा प्रतीत हुआ मानो काली कार के काले बादल से निकल कर 
बिजली के समान एक कृश किन्तु तेजरवी काया एक क्षण भज़क कर अन्‍्तरिक्त में 
विज्ञीन हो गई । 
प्रोफेसर रानडे के चमत्कारी व्यक्तित्व का यह प्रथम और सामान्य दर्शन 
था। विश्वविद्यालय के विद्यार्थी और दशेनाभिज्ञाषी आगन्तुक इसी रूप में इनका 
प्रथम परिचय पाते थे। विद्युत के समान तेजस्वी और दीप्तिमान व्यक्तित्व के 
इस प्रथम दशन से कोई भी अपरिचित सहसा चमत्कृत हो जाता था। चमत्कार 
के अतिरिक्त उनके व्यक्तित्व में एक ऐसा अद्भुत आकषण था जिससे प्रेरित 
होकर प्रत्येक दुशंक उनका निकट सम्पक और परिचय पाने की इच्छा करता था। 
सन्‌ १६३८ में दशन विभाग में ्रवेश करने के बाद मुझे भी ऐसा ही अनुभव और 
कोतूहल हुआ । 
अंग्रेजी की एक कहावत है कि अधिक परिचय होने पर मनुष्यों के सम्बन्ध में 
अवज्ञा पेदा होने लगती है। प्रोफेसर रानडे लोक व्यवहार के इस नियम के एक अप- 
वाद थे । उनके व्यक्तित्व में निरन्तर आकर्षण और विस्मय का एक ऐसा अक्षय ख्नोत 
था कि दीघ सम्बन्ध में भी मनुष्य के कौतूहल का अन्त न होता था। नित्य नवीन 
तत्वों के उद्घाटन के अथ में उनके व्यक्तित्व को हम रहस्यमय भी कह सकते हैं: । 
किन्तु कूट और दुग्नोह्य होने के अथ में वह रहस्यमय न था। गम्भीर होते हुए भी 
उनका व्यक्तित्व सरल्न था| वाचस्पति मिश्र के शब्दों में इनके व्यक्तिस्व को शंकराचार्य 
के शारीरक भाष्य के समान “प्रसन्न गम्भीर” कह सकते हैं। शारदीय नर्मदा के प्रवाह के 
समान उनका जीवन स्वच्छ गन्‍्भीर और वेगवान था। दुराव और दूरी के द्वारा व्यक्तित्व 
के आकषण को बनाये रखना सम्भव है। किन्तु सरल और मुक्त व्यवहार में भी 
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निरन्तर आकषंण और आनन्द बनाये रखना प्रोफेसर रानडे के व्यक्तित्व का एक 
अद्भुत चमत्कार था। द 

वस्तुतः उनका व्यक्तित्व उपनिषद्‌ के “पांडित्य॑ निर्विद्य बाल्येन तिष्ठासेतू” 
का जीवन्त उदाहरण था। चाय और योग पर अपने दीधे जीवन के लगभग उत्तराद्धे 
को व्यतीत करने वाले इस दाशेनिक और सन्त के जीवन में बालकों की सी स्फूर्ति 
ओर इनकी ही सरत्नता, कौतृहल, विनोद, विस्मय आदि का अनन्त स्रोत प्रवाहित था। 
शरीर से वे ऋश थे किन्तु उनके मुख पर आध्यात्मिक प्रतिभा का अद्भुत तेज विभासित 
होता था और नेत्रों में बाल-सुलस सरलता के साथ एक अदूभुत रहस्य की दीप्ति 
आलोकित रहती थी। स्वभाव के समान ही उनका व्यवहार और रहन-सहन भी सरल 
था। वेश-भूषा, निवास, सज्जा आदि किसी में भी उन्होंने अपने पद और वेतन के 
अनुरूप ठाट-बाट को स्थान नहीं दिया। उनके ग्रतीक्षालय में एक ओर चार बाँस की 
बनी हुई मेज कुसियाँ आगन्तुकों के लिए पड़ी रहती थीं और दूसरी ओर एक पाट के 
फशे पर दस पाँच विद्यार्थियों के आसन लगे रहते थे। घर के भीतर जिस कमरे में 
बेठकर वे प्रायः आगन्तुकों से मिल्ना करते थे वह सरलता का नमूना था। उस सज्जाहीन 
शून्यकक्ष के एक कोने में सफेद गाढ़े की कमीज पहन कर पाट के रवच्छ फशे पर बेठे 
हुए इस अल्पकाय महापुरुष का दशन करके किसी भी विवेकी आगन्तुक को बौद्ध 
माध्यमिकों के शून्य ओर अछ्वेत वेदान्तियों के ब्रह्म की समानता अथवा उनका अन्तर 
सहज ही समम में आ सकता था । 


उनके वाह्य वेष, रहन-सहन ओर व्यवहार की यह सरलता उनके स्वभाव की 
उस बाल-सुलभ सरलता का भश्रतीक मात्र थी जो उपनिषदों के अनुसार आध्यात्मिक 
पांडित्य की पूर्णता का लक्षण है। बालकों की अबोध सरलता के समान निश्छल, निर्मल 
ओर नम्न इस आध्यात्मिक सरलता का राजकमल पांडित्य के परिपूर्ण सरोवर में विकसित 
होता है। पांडित्य के अहंकार की सहज विजय अध्यात्म के अनन्त आनन्द्लोक का 
द्वार है। इसी द्वार से प्रवेश करके प्रोफेसर रानाडे अपने दीघ जीवन के उत्तराधे में एक 
सहज भाव से अध्यात्म के इस आनन्दलोक में निरन्तर प्रतिष्ठित रहे। जो अवस्था 
सोधना के मार्ग में किसी सौसाग्यशाली को अल्पकाल के लिए ग्रांप्त होती है वह 
अवस्था उनकी सहज और नित्य स्थिति बन गई थी । आध्यात्मिक उल्लास का जो उत्स 
किसी साधक के जीवन में दुलेभ सिद्धि के रूप में कदाचित्‌ उदय होता है वह उनके 
जीवन का एक सहज और निरन्तर प्रवाह बन गया था। जीवन्मुक्ति के समान आध्या- 
त्मिक आनन्द और व्यवहार के अदूभुत समन्वय से पूर्ण उनका जीवन आकाश के 
समान मुक्त तथा नित्य नवीन रहस्यमय रूपों के आनन्द्मय उद्घाटन का अक्षय 
आगार था। 

बाल-सुलभ सरलता के साथ-साथ एक दाशनिक की गम्भीरता और एक. सन्त 
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की भावुकता का यह जीवन ग्रोफेंसर रानडे की एक सहज ओर नित्य स्थिति बन गया 
था। एक नीरस निर्वेद के समत्व के विपरीत एक अत्यन्त सरस और उल्लासमय समत्व 
उनका स्वभाव था। इसीलिये सवेकाल और सर्वत्र वे एक ही मनःस्थिति अथवा साव- 
दशा में रहते थे। उदासीनता और आवेग के अवरोह-आरोह उनके जीवन-संगीत के 
एक स्थायो सम में बिलीन हो चुके थे। उनकी वेष-भूषा, रहन-सहन और दिनचयों की 
एकरसता इनके आन्तरिक और आध्यात्मिक जीवन की समरसता का एक बाह्य प्रतीक 
मात्र थी। आध्यात्मिक साव स्रोतों की नित्य नवीन तरंगे इस समरसता के पटल को 
असिनव उल्ल।सों से आन्दोलित कर कौतूहल और विस्मय के अनन्त इन्द्रधनुष रचती 
रहती थीं | इस प्रकार बाहर से एकरूप और समरस दिखाई देने वाला इनका जीवन 
उनके लिये तथा इनके सम्पक में आने वाले लोगों के लिये नित्य नवीन रहने वाले 
उल्लास ओर आनन्द का अक्षय स्रोत बन गया था । 


उनके इस आन्तरिक उल्लास का प्रसार जीवन की सभी दिशाओं ओऔर व्यवहार 
के सभी रूपों में रहता था। उनकी यह स्थिति इतनी आत्म-निष्ठ थी कि उसे उपनिपदों 
के शब्दों में ब्रह्म के तेज के समान अपनी ही महिमा में ( स्वए्व महिम्नि ) प्रतिष्ठित 
कहा ज्ञा सकता था। वस्तु, विषय, अवसर आदि की महिमा पर उनके उल्लास की महिमा 
अबलम्बित न थी। छोटी से छोटी और बड़ी से बड़ी बात उनके लिये समान रूप से 
कौतूहल, विस्मय और उल्लास का कारण बन जाती थी। छोटी-छोटी बातों और वस्तुश्रों 
की महत्ता और आनन्दावगाहिनी क्षमता देख कर उनके सम्पर्क में आने वाले आनन्द 
का मर्मे समझ सकते थे। वस्तुतः आनन्द वस्तुनिष्ठ नहीं एक आत्मनिष्ठ तत्व है । 
जीवन में बड़ी बातें कम होती हैं अतः छोटी-छोटी बातों को आनन्द का निमित्त बना 
कर जीवन को आनन्द्मय रूप दिया जा सकता है। 


जिस प्रकार वेअपनी आत्मा से महिमा के द्वारा छोटी से छोटी वस्तु को महिमा 
से मण्डित कर देते थे उसी प्रकार उनके सम्पर्क में आते ही प्रत्येक व्यक्ति को अपने 
जीवन में एक अपूर्वे उत्थान का अनुभव होता था | गुण-आहकता उनका एक महान गुण 
था। वे गान्धी जी के समान अपने सम्पक में आने वाले सभी व्यक्तियों की विशेषताओं 
को बड़े विवेकपूर्वक सममते थे। प्रत्येक मनुष्य के श्रेष्ठ गुण और उसकी उत्तम सम्साव- 
नायें उनकी प्रशंसा का मुख्य विषय होती थीं। सब की प्रशंसा और सबका प्रोत्सा- 
हन एक प्रकार से उनका स्वभाव था। किन्तु उनकी प्रशंसा मनुष्य को प्रसन्न करने के 
लिए नहीं वरन्‌ प्रोत्साहन और पथ-प्रदशेन प्रदान करने के लिए होती थी । इसीलिये यह 
प्रशंसा मनुष्य को मिथ्या अभिमान पैदा करने के स्थान पर उसे उन्नति के लिये प्रोत्सा- 
हित करती थी। मनुष्य के श्रेष्ठ गुणों के उद्घाटन के रूप में होने के कारण यह 
प्रशंसा मनुष्य को अज्ञानमय अभिमान के स्थान पर उज्ज्वल आत्मबल और सजग 
उत्साह अदान करती थी। उनकी श्रशंसा से जाग्रत और प्रेरित होकर न जाने उनके 
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कितने शिष्यों ने अपने श्रेष्ठ गुणों के उत्कष और उपयोग के द्वारा अपने जीवन की 
उत्तम सम्भावनाओं को सफल बनाया है । 


अपने श्रेष्ठ गुणों का बोध आत्मज्ञान की नैतिक भूमिका है। व्यावहारिक जीवन 
की सफलता के अतिरिक्त सदूगुणों का बोध आध्यात्मिक साधना का भी पथ प्रशस्त 
करता है। सभी में कुछ सदूगूण होते हैं किन्तु बहुत कम लोग उनको समम कर 
उनका सदुपयोग और उत्कष कर पाते हैं। जीवन के श्रेष्ठ पक्ष को प्रकाश में लाकर तथा 
उसे एक स्फूर्तिमय प्रेरणा देकर वे प्रत्येक व्यक्ति के लिये सहज ही एक सदूगूरु बन 
जाते थे। सत्व का गौरव रखने वाला और दूसरों के सत्व को जाग््त करने वाला ही 
सच्चा सदूगुरु है। जिस बाल-सुलभ सरलता और सदूमावना के साथ वे मनुष्य के 
सदूगुणों का उद्घाटन करते थे उसे देख कर किसी को भी उपनिषदों के सद्गुरु सनत्‌- 
कुमार का स्मरण हो आना स्वाभाविक था । नारद के समान समस्त शात्रों में पारंगत 
विद्वान को भी जीवन के शोक से मुक्ति पाने का आनन्दमय मन्त्र उनसे प्राप्त हो सकता 
था। वस्तुतः उनका जीवन एक स्नेह-सरे और देदीप्यमान दीपक के समान था जिसका 
सम्पक पाकर किसी का भी जीवन-दीप भ्रज्वलित होकर आलोकित हो उठता। बाल 
सुलभ में पांडित्य को पूर्ण बना कर आन्तरिक उल्लास के समभाव में सर्वदा स्थित 
रहने वाले इस महान्‌ दाशेनिक और सन्त के जीवन में इतनी स्फूर्ति और इतनी 
प्रेरणा थी कि उनके थोड़े से भी सम्पर्क में आकर कोई सी व्यक्ति एक अत्यन्त सफल 
और साथक जीवन के लिये ज्योति और जागरण प्राप्त कर सकता था। स्फूर्ति, आलोक, 
जागरण हे प्रेरणा अदान करने वाले ये महान्‌ सदूगुरु प्रातः सूथ के समान 
वनन्‍्द्नीय थे। 


आत्मनिष्ठ आनन्द से पूणे होने के कारण उनका जीवन व्यावहारिक दृष्टि से 
भी स्वतन्त्र था। जिस प्रकार बाहर से देखने पर उनके जीवन में समरसता दिखाई 
देती थी उसी प्रकार उनकी जीवनचर्या में सी एकरूपता थी। उसमें कुछ ऐसे नियम 
दिखाई देते थे जिनका वे कदाचित्‌ जीवनपर्यनत पालन करते रहे। किन्तु इनके इस 
नियम-पालन में एक अदूभुत स्वतन्त्रता थी। नियमों के दास न बनकर वे नियमों के 
स्वामी थे | नियमों का अनुशीलन करते हुये सी उन्होंने अपनी जीवन-विधि को स्व- 
तन्त्रता की भावना से ओत-प्रोत बना रखा था। जिस प्रकार उनके जीवन की एक 
रसता में उल्लास और आनन्द के नव-नव उत्स उमड़ते रहते थे उसी प्रकार उनकी 
द्निचरयों को एकरूपता में सी नवीनता और स्वतंत्रता के स्रोत तरंगित होते थे। प्रातः 
साय॑ मैदान में विहार और ध्यान के लिये जाना देनिक नियम था। उनका नियम पालन 
इतना सूक्ष्म ओर कठोर था कि जिस पेड़ के नीचे स्थिति में आकर उनकी मोटर खड़ी 
होती थी उसी स्थान और स्थिति में उसे रोज खड़ा होना पड़ता था। अक्षपाद के चरणों 
के समान उनका समस्त शरीर एक अद्भुत दृष्टि और संवेदना से पूर्ण था। तनिक सा 
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भी अन्तर उन्हें दिखाई देता था। किंतु इतनी नियमितता में भी इतनी रवतंत्रता थी कि 
वे अपने भ्रमण और ध्यान के दिशा-काल को कभी भी इच्छानुसार बदल देते थे। 
समय ओर नियम के वे इतने स्वतंत्र स्वामी थे कि विश्वविद्यालय आने का भी उनका 
कोई निश्चित समय न था। जिस प्रकार बाल-सुलभ सरलता और उल्लास में पांडित्य 
की परिणत्ति उनके जीवन में हुई थी उसी प्रकार नियमितता ओर स्वतन्त्रता का एक 
अदूभुत समन्वय भी उनके जीवन में चरिताथे हुआ था। 


दर्शन और अध्यात्म के अन्तगामी तत्वाँ का सरततापूर्वक उद्घाटन करने वाले 
तथा जीवन के महान रहस्यों को सहज ही प्रकाशित करने वाले ज्योतिंदीप सदगुरु को 
शत-शत बार प्रणाम है। निवाणलीन होकर भी उनकी आत्मा का अमसृतालोक श्रमृत 
ओर आनन्द्सय जीवन का चिरन्तन प्रकाश है । 
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प्रकाश की खोज में ?* 
निम्बाल के सन्त, गुरुदेव प्रो० रा० द० रानडे की स्मृति में 


उनके समीप गया आत्मा की प्यास लेकर, 
लेने सुधादान उनके पाटलोपम अधरों से, 
आये समीप मेरे और सदा आते हैं, 
अमृत - कटाक्षों की धारा बरसाते - से, 
जानते थे मुझे, मेरी भगिनी तेजस्विनी को, 
स्वर्णिम दिवसों में हमारे सोलेपन के, 
बोले, “बहुतों से अधिक तुम प्रिय हो हमारे, 
आत्मायें हैं तुम्हारी विशुद्ध स्फटिक - सी”, 
सत्य ही कहा था। गया लेने आशीष उनसे, 
अपने पिता की दुःखद सृत्यु पर, 
दिवंगत हुए जो कार्यरत रहते, 
योद्धा-सन्त सत्य के, बेरी अज्ञान के, असत्य के । 
५ ५९ >< 9८ 
उनके समीप गया जब कि पा चुके थे वे, 
ईश्वराथे मांगे अपना। भरा था विशाल हाल, 
वाणी उनकी थी अनन्तता के वारिधि की गज़ेना-सी । 
खोज कर चुके थे दिव्यानुभूतियों की विद्या की । 
अपनी आत्मा की गहन कसौटी पर, 
बार-बार परखा | [परिस्थिति को, जीवन को, 
ओर पाया सत्य; विचारों की वीथिका में कोने में, 
बोले वे “मानव का शरीर और जीवन-जड़ उसका, 
छुद्र तरंगे हैं अमरता के जलधि की, 
प्राण ओ!ः शरीर नहीं स्वयं समुद्र हैं, 
किन्तु है समुद्र जन-जन के जीवन में? 
ओर समझाया केसे आत्मा की मकड़ी, 
बुनती है जाल जो कि उसको बचाना है, 


4०७ /मस०++सकरतझमर>५कइच 





ंककनलाफनानतनन ननारतेतर भटक की (हवन नम तनमन नी निनिनत कक पर 





* काव्य-सरलता की रक्षा के लिये मूल के साथ छायाकार ने कुछ स्वतन्त्रता ली है जिसका 
दायित्व उस पर ही दै--छायाकार 


( ७० ) 


घूमती है इधर - उधर जाल के ही भीतर 
ताने-बाने पर । तु वह रहती है, 
अतिशय आनन्द से,. जाल के शिखर पर, 
जो कि स्थित है अन्‍्तरंग केन्द्र में 
+  संहस्तार - पद्म के, बअहारन्ध्र-अन्तगत | 
उठती है चेतना, इस मस्तिष्क के शिखर तक, 
मूलबन्ध से पहुंचती है स्वाधिष्ठान, ओ' फिर मणिपूर तक, 
फिर .हत्केन्द्र से पहुंचती है आज्ञाचऋ, 
इससे ब्रह्मरन्थ तक का मार्ग है घोर कठिन, 
छुरे की धारा-सा, सूचिका के छिंद्र-सा, 
जिससे प्रवेश कर सकता नहीं जीव-गज, 
पीने हेतु निर्मेल जल मानस की भील का, 
मिश्रित शुश्र ज्योत्सना-से, तारक आलोक-से, 
शीतल, मृदु, कोमल जलन । 
'सम्भव तसी यह जब मिलते गुरु ईश्वर-सा, 
'देंखे अन्तरात्मा में करुणा से, ऋपा से 
कर दे विशद उसे अजस्र दया-धारा से 
आत्मा तुम्हारी करेगी अश्रसार तब 
मग्न हो निमञ्जित हो जायेगी अनन्तता में 
तोड़ कर बन्धन संसार के। होगी तंयार भूमि 
.. “बीज के वपन-हेतु, मिलेगा प्रसाद तब । 
जबकि उदात्त कटाक्ष-पात गुरु का 
हीरक-सी आत्मा उठा लेगा धूल से। 
'तेजोदीप होकर ज्वलन्त होगा जीव तब, 
'समभोगे क्‍या है मर्म जीवन काप्रेम का 
जो हैं नहीं -.जड़ पदाथे, नहीं शक्ति, नहीं मन, 
' नहीं अणु, श्रोतन नहीं और नहीं न्यूतन भी 
किन्तु कुछ अतिशय दीप्तर, सूक्ष्मतर, 
जिससे निर्मित हे प्रभा भानु की, सुधांशु की 
अनन्त नक्षत्रों की, दिव्य खगेन्ना की 
वसुधा की, मेघों की, सुरधनु के रंगों की 
ओर सौन्दर्य की, सत्य-आनन्‍्द की, जीवन ओऔ' प्रेम की । 
यह है प्रसाद” तुम्हारे उच्च आरोहण का, 
गहन प्रेणायाम का। “करोगे प्राप्त इसे, 


( ७१ ) 


प्राणों के आरोहावरोह - रूपी धागों से, 
बांध लोगे जब निज सूक्ष्म-बायवीय “युष्मता' को; 
तुम्हारी थुष्मत्ता' ओर मेरी “अस्मत्ता' ही, 
बन कर दीवारें खड़ी हैं, हमारे ओ' तुम्हारे, 
विचारों और प्राणों बीच”, बोले वे, 

>८ रः > हि 
उनके समीप गया नम्रता - भरित हो 

जा रहे थे जब वे उत्तर की ओर, 

ले गया साथ अपने मित्र जो साक्षी थे-- 
मुझको बुलाया पास, थोड़ा व्यवधान था 

मेरे औ” उनके बीच, दिया मधु-अध्य उन्हें 
स्वणे-निर्मित नीबू-फल, तारक-धवल माला एक 
अम्लान मोगरा कुसुमों की, में था उत्कंठित अति 
करने पान उनका रूप, अंकित कर आत्मा में; 
पी लेता वारिज ज्यों किरणे अंशुमान की 
किन्तु आश्चये | वही पी गये मुमको 
आत्म-पूर्ण नेत्रों से, छोड़ी नहीं एक बूद 

जब तक न वूद और वारिधि मित्र एक हुए। 
डाली दृष्टि मेरी ओर मरी जो अनन्तता से 
आप्लावित कर दी असीमता से आत्मा मम, 
यह थी दृष्टि माता की क्षलुधित निज व॒त्स पर 
जो था सन्देहग्रस्त, भय-ग्रस्त, कम्पित -सा 
भूलता, भटकता, ठोकरें खाता हुआ 

रोता हुआ दीघकाल तक जो दुखी रहा। 
देखा मुझे ध्यान से भूकुटि-सध्य दृष्टि डाल । 
कुछ काल तक जो था बस काज्लातीत, 
बोले वे “डरो मत, चिन्ता की बात नहीं, 
होगा वहन योग-क्तेम, करता हूं स्थापित तुम में 
सोपान-मार्ग चक्राकार तेजो-हप्त स्वर्णका 
जिसके द्वारा होगा आरोहण तुम्हारा 
कुण्डलिनी-शान्ति-केन्द्र से ब्राह्मी-स्थेति तक |” 
मेरी अ्रष्टता को रूप दिया फिर पवित्रता का 
मेरी अपूर्णता बनाते हुये पू्णता। 

बोले वे, .करते हुये मुझे अश्रु धारा-स्नान 


( ७२ ) 


“मेरे बत्स | भटके तुम बहुत, दुखी रहे चिश्काल तक, 
खोया बहुत; खोये पुत्र अपने औ” सवस्व ही । 
हो चुके हैं भस्मसात्‌ बीज सब विकारों के 
समूले, आत्मा तब जल कर पवित्र हुई-- 
हो गई मुक्त, कसी जा चुकी कसोटी पर 
क्षेत्र तैयार है पूर्णो अब वपन-हेतु 
तुममें, अब बीज और काय अमरत्व के। 
होकर आनन्दित पूजा करो उस ईश की 
मेरे द्वारा, गहन-तमिसत्रा अज्ञान की, 
गत हो चुकी है, ओ” बरस रही तुम पर 
स्वर्णीभा अरुण, तरुण बाल-रवि की। 
तुम्हारी मांसपेशियाँ, शिरायें ओ! घमनियाँ 
हो गई अग्निपूत, करोगे प्रयाण अब 
ईश्वर के मार्ग पर, जहाँ से प्रत्यागमन नहीं । 
केसा आश्वय ! मानो अदृष्ट करों द्वारा 
मेरा ममत्व” एकाकार हुआ 'मह॒त” से 
ओर पाया जगत्‌ यह प्रफुल्लित उद्यान-सा-- 
जिसका समरत जलन अतिशय पवित्र था 
जिसकी तरु-राजि मानो मूर्ति थी पबित्रता की 
सभी शब्द लगे मुझे दिव्य सन्देश - से 
ओर थे विहंग सब दिव्य-कृपा-दूत - से 
बोले वे-- _ 
“उस परमेश की परिधि परे गमन नहीं 
सभी हैं केन्द्र उस विराद वृत्त के। 
सभी मार्ग अधेव्यास और सम्बन्ध सभी 
हैं सम्बन्ध उस व्यास औरः परिधि बीच--- 
किन्तु रवयं॑ वह ईश है परिधि-हीन । 
सीमा उसकी है असीमता, और कृपा सीमातीत; 
प्रम में केन्द्रीभूत होकर थे आत्मा 
छू लेती छोर है उसकी असीमता के। 
प्रंस है वहीं जहाँ नहीं मृत्यु है 
है गुज्ञाब वहीं जहाँ नहीं कीड़े हैं 
मृत्यु है वहाँ जहाँ नहीं प्रेम है 
शंका वहाँ है. जहाँ नहीं ईश्वर है 


१९ 


( ४ऐ॥े ) 


प्रम के समुद्र का उतार ओ'” चढ़ाव ही 
मरण ओर जीवन है, शंका ओर श्रद्धा है मानव सें ।” 
ओर फिर स्वर्ण-मक्तिकाओं के गुंजन-तुल्य 
सुने ये शब्द मेने और पाया उनको 
चमकते हुये - से अपनी अन्तरात्मा में : 
“सदेव ही दिवस - रात्रि, 
स्वर्शिम प्रभात से दुग्ध-धवत्न रजनी तक, 
क्रमशः आरूढ़ रहो इस सोपान पर, 
श्वास-नियन्त्रण से और ईश-नेम द्वारा 
कर लो पूर्ण सन्तुलित निज वायु-संस्थान 
पंच महाभूतों की रेशमी-यवनिका में 
कर लो एक छिद्र जिससे अन्तरंग आभा की 
पा सको भलक, प्रतिबिम्ब निज आत्मा का। 
जैसे हिमालय के शिखरों पर मानस-मील 
करती प्रतिबिम्बित है तारकित गगन को 
स्वण-कलश सहश उदीयमान अरुण को 
वैसे ही भूतों की यवनिका के रन्‍्प्र में 
पाओगे दशन अमृत-पूर्ण स्वणंघट का 
अपनी अन्‍्तरात्मा में, आकण्ठ करो सुधा-पान 
करते हुए चिन्तन उस दिव्य रवणोसा का 
कर लो' स्वयं को शुद्ध, बुद्ध, बन्धन-सुक्त |” 
जैसे नेश-गगन में बिखरे हुये श्वेत मेघ 
घेर जिया करते हैं सुनहले शशि-कलश को 
वैसे ही प्रवहमान उन दिव्य-शब्दों से 
मेंने घेर लिया आत्मस्थ सत्य-केन्द्र को। 
ओर अब, भेरे लिये जीवन ओऔ' मरण हैं 
छाया ओऔ' प्रकाश के खेल जिन्हें बालक गण 
खेलते हैं कातिक की उजियाली रातों में । 
कर दिया प्रम ने आत्मा को ओत-प्रोत 
देखता हूँ सबमें उनके ही मुख को 
जो कुछ भी देखता हूँ जिसे प्यार करता हूँ। 
| के छायाकार 
सुरेशचन्द्र दीक्षित एम० ए० 
अग्रवाल डिग्री कालेज, इलाहाबाद | 


2" १! ध् न हि 
निम्बल के महान रहस्यवादी दाशुनिक-सन्त 
डा० पी० डी० खनोलकर एम० डी०, सिविल सर्जन, शोलापुर 


डाक्टर रा० द० रानडे ने, जो एक महान रहस्यवादी दाशनिक थे और उत्तर 
व दक्षिण के बहुत से सतसंगियों के सद्गुरु भी थे, बीजापुर जिले के निम्बल आम में 
अपने आश्रम में, जो बीसों साल से साधकों और भक्तों के लिये एक मात्र सुविधाजनक 
स्थान था, ता० ६ जून १६५७ को समाधि ली और इस प्रकार उनके बहुत से शिष्यों 
पर एक महान अन्धकार-सा.छा गया। ऐसे लोगों में से में भी एक हूँ, जो उनको 
इतने दिनों तक केवल सदूगुरु ही नहीं किन्तु पिता-तुल्य आदर व सम्मान भी करते रहे । 
डा० रानडे बालक-जेसी साधारण प्रकृति के मनुष्य थे। परन्तु उनके सत्संग करने 
का ढंग इतना सुन्दर व उत्तेजनाजनक था कि जो भी साधक या मजुष्य उनके निकट 
आया अत्यधिक श्रभावित हुआ। वे अपने शिष्यों ओर साधकों में किसी प्रकार का 
भेदभाव नहीं करते थे। वे संसार की वस्तुओं को भूल कर सदेव ब्रह्म अर्थीत्‌ परम 
की आज्ञानुसार क्रियायें किया करते थे। इस प्रकार वे परम में विज्ञीन थे। उनका 
साधकों की समस्याओं को हल करने का एक निराज्ञा ही ढड्ग था जो नित्य नवीन 
था। अपने साधकों की मानसिक तथा संसारिक भलाई पर ध्यान देना वे अपना 
परम कतेव्य समभते थे । इस प्रकार उनमें बहुमुखी उदारता मरी हुई थी और इसी 
कारण वे सबप्रिय थे। 


जुलाई १६५६ ही से डा० रा० द० रानडे धीरे-धीरे संसारिक वस्तुओं से दूर 
होने लगे ओर माच्चे १६४७ से सारी वस्तुओं से अचेत हो कर संसार से बिलग हो 
गये। इसी बीच उनको बड़े जोरों का बरानकितिस ( 737070)7099 ) हो गया जो कि 
बढ़ कर भयानक 3/02077800999 हो गया। उन्होंने शमक अवलेह ( 800969७ 
!77608 ) के अतिरिक्त कोई दूसरी प्रकार की दवा लेने पर कोई ध्यान न दिया 
जिससे कि ध्यान-मार्ग में किसी प्रकार का विन्न न हो। जीवन-काल में ऐसे भी अवसर 
आए जब उनकी दशा गम्भीर हुई तथा चिकित्सक और अन्य निकटवर्ती लोग 
उनके जीवन के लिये चिन्तित हुये, पर आश्वये को सीमा न रही जब गुरुदेव 
अपनी आध्यात्मिक शक्ति के द्वारा डाक्टरों को चकित करते हुए पूर्णतया र्वस्थ होने में 
सफल हो गए। 

३० अप्रल १६४७ को श्री गुरुदेव रानडे इलाहाबाद से निम्बल वापस आये । 
तब मुझे; उनके स्वास्थ्य-परीक्षण का सुअवसर प्राप्त हुआ और २ मई १६५७ को 
एक्सरे प्रीक्षण पर मुझे ज्ञात हुआ कि उनके फेफड़ों के दोनों अंशों में तपेदिक के 


( ४४ ) 


पुराने भरे हुए घाव और दायें पर घुँघलापन था जो १२ दिन बाद लुप्त हो गया | उनकी 
नाड़ी की गति ४० से ११० के बीच में चल रही थी और वे घोषित्रकोप ( लेरिंगिटिस ) 
के कारण सन्‍्तापक प्रतिश्यान से पीड़ित थे | इससे वे धीरे-धीरे रश हो रहे थे । 

१६ मई १६४७ को जब वे अन्तिम बार शोलापुर मेरे पास आए ओर मेरे अनु- 
रोध पर एक्सरे कराने को प्रस्तुत हुये तो मुझे यह देख कर अत्यन्त आश्चय हुआ कि 
बिना किसी रोगाणुनाशी ( एन्टीबायोटिक ) चिकित्सा के उनके दोनों फेफड़े साफ थे 
ओर दायाँ खण्ड मधुजालक के समान विशिष्ट छाया से युक्त था । 

मेंने उन्हें उनकी बीमारी की स्थिति बताईं। उनकी सूखी, रह-रह कर आने वाली 
खाँसी तथा गम्भीर घोषित्रकोप जारी रहे । फेफड़े केवल धीमी आवाज के अतिरिक्त कोई 
लक्षण नहीं प्रकट कर रहे थे। बहुत से सुप्रसिद्ध डाक्टरों द्वारा उनका परीक्षण किया 
गया। वे इस परिणाम पर पहुँचे कि उनका ब्रान्कीकटेसिस भी बाहर और भीतर दोनों 
तरफ से साफ हो रहा था। अन्त में उनका ज्वर भी उतर गया, पर भूखे रहने के कारण 
वे विशेष रूप से शक्तिहीन थे। उनका बाका बन्द हो गया जिसके कारण वे अपने 
विचार इशारों से व्यक्त करते थे। उनकी साँस पूर्णरूप से नियमित थी तथा नाड़ी स्थिर 
थी । उनके थूक में तपेदिक के कीटाशुओं का अभाव पा गया। 

निवीण के पूर्व अन्तिम ३ दिनों में वे संसार से पूर्णतया विल्नग थे। ६ जून १६४७ 
को साढ़े दस बजे सुबह शरीर छोड़ने के १५ घम्टे पू उन्होंने अपना पूर्ण रूप से 
शोलापुर के डाक्टर यन० यस० परिपत्यदार द्वारा परीक्षण करवाया, मानो वे यह 
निश्चय करना चाहते हों कि उनका शरीर पूर्णरूप से रोगमुक्त है। अन्तिम ५ दिनों 
में उन्होंने न एक कौर खाना खाया न एक बूंद पानी पिया पर अपने पेट को 
जुलाब द्वारा साफ रखने के लिये विशेष यत्न किया। डाक्टर ने परीक्षण पर उनके 
फेफड़े साफ पाये तथा इसके अलावा कोई भी अनियमितता नहीं पायी कि वे अत्यधिक 
शक्तिहीन थे। डाक्टर को आश्चये हुआ कि उनके स्थूल आन्त्र में किसी प्रकार का 
मत्न नहीं था । 

आदरणीय गुरुदेव ने साढ़े दस बजे आत्मा के शरीर से अलग होने के ठीक 
पूर्व अन्तिम बार जल की घूँट ली और यह भी श्रीमती काकू साहेब ( श्रीमती रानडे ) 
की मार्मिक प्राथेना पर उनको सात्वना देने के लिये ली क्‍योंकि वे अन्तिम साँस तक 
पूर्णतया होश में थे । 

इस प्रकार आदरणीय तथा उन्नत महात्मा, अपने रोगों पर पूर्णतया अधि 
कार रखते हुये ओर शुद्ध शरीर को इसके निर्माता को समर्पित करते हये प्रस्थान 
कर गये जिस प्रकार कबीर ने अपने शरीर रूपी चादर को निष्कलंक परमात्मा को 
लोटाया था। 

“दास कबीर जतन कर ओढ़ी, ज्यों की त्यों धर दीनी चद्रिया |” 


( ७६ ) 


और जैसा कि कनीटक के महान सन्त, श्री महाराज निम्बार्गी महाराज ने किया 
था--“अप्पा गुरुराया निन्नदु निनगे ओघितु” अथीत हे प्रभु, आपके द्वारा श्रदत्त शरीर 
जितना निर्मल आपने दिया था उतना ही वापस है । 

उनकी सृत्यु के पश्चात भी उनका शरीर पूर्णतया दीप्रिमान रहा एवं अन्तिम 
क्रियाओं के होने तक १८ घन्टों में उनका शरीर नीलापन अथवा मौत के उपरान्त आने 
वाली कड़ाहट से पूर्ण तया मुक्त रहा। मेंने आश्चय से नोट किया कि उनके नाक का 
ऊपरी भाग विशेष रूप से चमक रहा था और आँख की पुतलियाँ कालिमा-रहित 
दीप़िमान तथा श्वेत थीं । 

वह आदरणीय आत्मा ईश्वर में हर्षित, साधना में लीन तथा पार्थिव संसार से 
दूर अपने पीछे ईश्वर के अस्तित्व से सम्बन्धित महान कार्यो को छोड़ कर अस्थान कर 
गईं। उन्होंने पूर्व और पश्चिम दोनों को भक्ति, अध्यात्मवाद तथा रहस्यवाद में, किसी 
ऊंची शक्ति पर विश्वास रखते हुए मित्ताया। 


गुरुदेव रानडे मूर्तिमान परमार थे । उस महात्मा के जीवन का अध्ययन बतायेगा 

कि उनके जीवन का आदि और अन्त आध्यात्मिक था। उनका कथन था कि भगवान 

का स्वरूप-साज्षात्कार ही उनके जीवन का आदि था तथा इसे ही अन्त भी होना 

चाहिए। रहस्यमय महात्मा श्री गुरुदेव रानडे ने सबीज नाम अथोत ईश्वर के नाम 

. का ध्यान करने के महत्व पर जोर दिया जो कि आज के मंभटमय संसार में अपना 

अस्तित्व बनाये रख सकने का अत्यन्त साधारण पर शक्तियुक्त साधन है। उन्होंने ४० 

वर्षों तक साधना का अभ्यास करते हुए भगड़ों तथा कष्ठों से भरे हुए वर्तमान जगत 

को दिखा दिया कि केवल साधना ही ईश्वरप्राप्ति तथा आत्मिक प्रसन्नता प्राप्त करने 
का सबसे सरल तथा अचूक रास्ता है । 


जैसा कि पूर्व महात्माओं और भसविष्यदर्शी ऋषियों ने कहा था कि आध्यात्मिक 
जीवन की श्राप्ति के लिये अच्छे आदर्शों की उत्पत्ति, अ्धर्म एबम्‌ बुरी बातों से दूर होना 
तथा ईश्वर-सक्ति और उससे स्नेह तथा सत्संग अनिवाय वस्तुएं हैं, इसी पर इन्होंने सी 
जोर दिया । उनके शक्तिशाली व्यक्तित्व के परिणाम-स्वरूप समाज के श्रत्येक बरग के लोग 
उनकी ओर आकर्षित थे तथा उन्हें 'सदूगुरु मानते थे। इस प्रकार स्वर्गीय व्यक्तित्व ने 
हजारों आकांक्षी व्यक्तियों को मनन्‍्त्रों द्वारा आशीवोद दिया जिसके आधार पर वें ईश्वर- 
प्राप्ति का माग सदेव के लिए पा सके । 


में उन भाग्यशाली मनुष्यों में से एक था जिसको ऐसी महान्‌ आत्मा का शिष्ष्य 
होने का अवसर प्राप्त हुआ जो नम्नतापूर्ण तथा अहंकाररहित थी। महान रहस्यवादी 
गुरुदेव रानडे मेरे. एक मित्र डा० एन० यस॒० क्रिश्वियन के, जो गुरुदेव के परम पुजारी 
भी थे, निम्नलिखित शब्दों में इस श्रकार वर्शित किये जा सकते हैं :--- 


“जगत की आत्मा एक ऐसे हाथी दाँत के बक्स में जो अधिकतर चाम और हड्डी 


( ४७ ) 


का बना हुआ है, बन्द है। यंह उसे समय प्रकटशील होती है जब कि वह ( गुरुदेव ) 
उन नयनों के साथ जिनमें ईश्वर-मद भरा हुआ है, बेठ जाते हैं। उनके दोनों नयन 
गढ़ों में चढ़ी हुई भोंहों के नीचे इस प्रकार से चमकते हैं मानों वे उनके जीवन भर के 
कठिन योग तथा विजय के चिह्न हैं। उनका हृदय उदारता तथा प्रेम से भरा रहता था 
ओर उससे हर समय इश्वर-ज्ञान जीवन-दायक अम्रत की भाँति टपकता रहता था और 
हम लोग उनके सुरीले शब्दों में ही मोहित रहा करते थे। हमारे गुरुदेव अपने आंतरिक 
रूप में ईश्वर के दूत ही थे और उनके भीतर उनके शिप्य तथा पुजारी सदा निकलते हुये 
सूर्य की चमकती हुई ज्योति देखा करते थे। संभवतः ऐसी महान आत्मा हम लोगों को 
भविष्य में वर्षों तक न मिलन सके ।” 


में इस लेख की समाप्ति अपने निम्बल के महान्‌ सन्‍त की पूर्ण विनय-श्रद्धा के साथ 
करता हूँ जो हम भक्तों के समक्ष इस भूमि पर ईश्वर के प्रतिरूप थे । 


अनुवादकर्ता 
बजरंगी प्रसाद गुप्त, एम० ए०, डी० फिल० 
प्रयाग । 


श्री सठुगुरु-प्रसड़ 
गुरुदेव राममाऊ रानडे के जीवन और उपदेशों की कुछ कॉकियों 
श्री बी० जी० अ्रप्संगी, हेडमास्टर, पी० बी० हाई स्कूल, जमखंडी 


“यदि हम ईश्वर-दर्शन न कर सकें तो इस संसार में श्राने का लाभ क्या १” 
- पाइथागोरस । 


श्री गुरुदेव रानडे सत्कार समिति को, बुहस्पतिवार $ जून १६४७ को १०-३० बजे 
रात में निम्बल में, जो उनका आध्यात्मिक विश्राम स्थल्ष था, अपने सर्वे प्रमुख सन्त क्रे 
आकस्मिक देहावसान का समाचार पाकर अत्यन्त तीजत्र आघात लगा। यह समिति 
३ जुलाई १६५६ को जमखंडी में गुरुदेव का अमत महोत्सव ( सत्तरवीं वर्ष गाँठ ) सना 
चुकने का आनन्द ले रही थी और जमखंडी में तथा आस-पास गहराई से जमी हुई 
महान आध्यात्मिक परम्पराओं को पुनरुज्जीवित करने की भावी योजनाओं पर विचार 
कर रही थी। अमृत महोत्सव के बाद से माता धरती को सूये के चारों ओर का अपना 
चक्कर पूरा करना शेष था कि वह हमारे महात्मा रानडे के मूल्यवान्‌ व्यक्तित्व से वंचित 
हो गई । गुरुदेव रानडे पिछले तीस से अधिक वर्षों से औपनिषदिक अर्थों में उन सभी 
आध्यात्मिक उन्नति के इच्छुक और सत्य के अन्वेषक लोगों के लिये बड़ी अन्तः ग्रे रणा 
और पथग्रदर्शन के स्रोत बन गये थे, जो गुरु-रूप में उन्हें खोजते थे। उनके प्रथम 
सम्पर्क में ही, चाहे वह कितना थोड़ा क्‍यों न हो, अपराधी ओर अधम व्यक्ति तक उनके 
मनोहर व्यक्तित्व से अभिभूत हो जाते थे । जिन बहुत से ब्यक्तियों ने उनकी आश्च्य- 
जनक ऊँची सिद्धि के बारे में सुना था, उनके मन पर निराश्रयता की भावना छा गई 
है । यह भावना सरलता से दूर नहीं हो सकती । यह तभी दूर हो सकती है जब उनके 
सहयोगियों और शिष्यों से उनके जीवन तथा उपदेशों के विषय में सही ज्ञान प्राप्त करके 
आन्तरिक शक्ति पाई जाय । 

प्रस्तुत लेखक इसी उद्द श्य से प्रेरित होकर पाठकों के सामने ऐसे तथ्य रख रहा 
है जो या तो व्यक्तिगत रूप से स्वयं गुरुदेव से मिले हैं. या ऐसे व्यक्तियों से जो 
गुरुदेव के निकटतम शिष्य और सहयोगी माने जाते हैं। 

हमारे गुरुदेव इस मरणशील संसार से उसी शान से बिदा हुये जिससे बह आये 
थे। हमारे इन आधुनिक मुनि की अन्तिम साँस में ईश्वर-नाम की मौन श्रतिध्वनि थी, 


( ७६ ) 


वह नाम जो १६०१ में जमखंडी में उनके गुरुदेव श्री समर्थ भाऊसाहब महाराज ने मंत्र- 
रूप में उन्हें दिया था। तब से, उनके इस द्वितीय जन्म के बाद से, अन्तिम क्षण तक 
उनका सम्पूर्ण जीवन परम प्रभु के श्रति पूर्ण समर्पण का था। जब आज्ञा आई तो उनका 
क्षीण परन्तु उज्ज्वल शरीर, जो उन्हें विधाता ने अपने और दूसरों में परमात्मा का अनु- 
भव कराने के लिए उपहार-स्वरूप दिया था, शान्ति और कृतज्ञता के साथ विधाता को 
लोटा दिया गया। कहा जाता है कि हमारे गुरुदेव को पिछली अप्रैल में इलाहाबाद में 
ही इसका पूर्व ज्ञान हो गया था। जब एक दिन इलाहाबाद के उनके निवास स्थान पर 
बिजली चमकी तो उन्होंने कहा था, “इस बार प्रकृति तक षडयन्त्र करती मालूम पड़ती 
है।” तसी से, या शायद्‌ और भी पहले से, निम्बल के सन्त अपनी शानदार बिदाई 
ओर मरणशील शरीर को सदा के लिए विधाता के हाथों सोंपने की तैयारी कर रहे थे, 
परम शान्ति के साथ, जो परम सन्त का लक्षण है। जीवन के अन्तिम चार दिनों में इस 
वीरात्मा ने पानी तक पीना बन्द कर दिया था। इस बात से हमें अपनी मातृभूमि की 
शोभा बढ़ाने वाले प्राचीन सन्‍्तों और मुनियों के ऐसे ही वीरतापूर्ण “प्रायोपवेशन”' 
याद आ जाते हैं। जो व्यक्ति दर्शन और प्रणाम करने के लिए निम्बल गये थे, उन्हें 
मृत्यु के पाँच दिन पहले तक दीक्षा मित्नी थी। ईश्वर के प्रिय की ऐसी उपकारी 
वृत्ति थी ! उस दुःखसमयी निशा के प्रभात में जब एक पुराने घनिष्ठ मित्र उनके 

अत्यन्त दुरबंल्ल शरीर के प्रति चिन्ताग्रस्त होकर पहुँचे थे, गुरुदेव ने प्रेमातिरेक से 
उन्हीं के स्वास्थ्य के बारे में प्रश्न पूछ कर उन्हें अभिभूत कर दिया था। गुरुदेव 
के जीवन के अन्तिम क्षण तक उनकी चरम स्थितप्रज्ञता, जो ईश्वर-प्राप्ति से ही उत्पन्न 
होती है, दृष्टिगोचर होती थी। वह अन्तिम क्षण इतने शीघ्र और अकस्मात्‌ क्‍यों 
आ गया ९ इसे ईश्वर ही बता सकते हैं। सम्भवतः इसका उद्देश्य दुबल शरीर की 
सीमाओं के परे हो जाना हो । भागवत में भक्त का जो उत्कृष्ट वर्णन मिलता है, वह 
मानो हमारे गुरुदेव के व्यक्तित्व में अवतरित हो गया हो। आगे आने वाली पीढ़ियाँ 
सरलता से विश्वास नहीं कर पार्येंगी कि ऐसा महान्‌ व्यक्ति वास्तव में इस पृथ्वी पर 
आया था । 


रामभाऊ का जन्म भी इतना ही महत्त्वपूर्ण और शानदार था। मई १६४६ में 
जब में निम्बल में उनके कमरे में उनसे प्राथना कर रहा था कि मुझे अस्ृत महोत्सव के 
लिये जमखण्डी जाने की अनुमति दे दें, उन्होंने एकाएक कहा था, “तुम जानते हो जन्म 
लेने के पहले ही में खण्ड-खण्ड होने वाला था १” मेरे अज्ञान को देखकर उन्होंने कहा, 
“मेरी घधमपरायणा माँ को कई दिनों तक लगातार प्रसववेदना होती रही थी। अन्त में 
डाक्टर बुलाया गया | डाक्टर ने कहा कि स्थिति माँ के लिये संकट की है इसलिए उन्हें 
बचाने के लिये बच्चे को टुकड़ों में काट देना चाहिये । लेकिन माँ ने इसे स्वीकार नहीं 
किया | जमखण्डी के तत्काज्नीन शासक श्रीमन्त अप्पा साहब को जब यह समाचार मिला 
तो उन्होंने रामेश्वर के सम्मुख प्राथना की और मूर्ति के चरण धोकर वह चरणोदुक भावी 


( छ० ) 


माता के लिए भेजा । महत्त्वपूर्ण आश्चय की बात यह कि जैसे ही माँ ने वह जल पिया 
कि में स्वस्थ सकुशल उत्पन्न हो गया और माँ भी स्वस्थ तथा प्रसन्न रहीं। ऋषि-तुल्य राजा 
श्रीमन्‍्त अप्पा साहब इस समाचार से अत्यधिक प्रसन्न हुए और तुरन्त हमारे यहाँ कह- 
लाया कि जिन ईश्वर की अपार कृपा से शिशु उत्पन्न हुआ है, उन्हीं के नाम पर शिशु का 
नाम रामचन्द्र रक्‍्खा जाये | जब में गर्भावस्‍था में था तभी एक यायावर साधु ने भविष्य- 
वाणी की थी कि मेरी माँ एक विश्वगुरु का अपने गर्भ में वहन कर रही थी।” एक दिव्य 
हंदयभेदिनी दृष्टि, जो मेरे हृदय में बहुत भीतर तक चली गई थी, मेरे ऊपर डालकर 
गुरुदेव ने कहा, “इसलिये तुम जमखरिडियों को चाहिये कि रामेश्वर सन्द्रि के समीप, 
रामतीर्थ में, एक “साधना सप्ताह” सनाओ जिसमें उपस्थित होकर में सुख पाझँ।” इस 
प्रकार जमखण्डी अतीव भाग्यशाली था कि शभु के उद्यान से उसे एक सुकुमार पुष्प भेजा 
गया जो ठीक समय पर एक दिव्य महान्‌ संत में विकसित होकर सत्तर साल तक पू्व 
ओर पश्चिम दोनों में पुष्प और सौरभ बिखेरता रहा। प्रभु की महत्तम कृति, श्री राम- 
भाऊ का महान जीवन, निश्चय ही हमारे पथ को प्रकाशित करेगा, विशेष कर तब, जब 
सौभाग्य से हम प्रभु के पथ के यात्री हों। 


लड़कपन से ही श्री रामभाऊ में प्रबल आध्यात्मिक सम्भावनायें प्रकट होने लगी 

थीं। सात साल के रामू सहज भाव से प्रेरित होकर, जब कभी कोई तुलसी का पौधा, 
बेल वृक्ष और गाय देखते थे, जो ईश्वरत्व के प्रतीक हैं, सिर झ्ुकाया करते थे। जब 
पहली बार उन्होंने एक नदी देखी तो उसके गौरव से अभिभूत होकर भावमग्न खड़े 
रह गये थे। जब वह मैट्रिक के पूर्व की कक्षाओं के विद्यार्थी थे, उन्हें कई बार लोगों ने 
कक्षा में पहाड़ियोँ को देखते-देखते बिलकुल रमा हुआ पाया था । उनके शिक्षकों ने इसे 
अवधान की कमी मानने की भूल की । निश्चय ही वह बालक पहाड़ियों के भीतर से 
उनके निर्मीता को देखता था | अतः इसमें कुछ आश्चय नहीं कि इस बालक को १६०१ 
में, बैकुएठ चतुदंशी के दिन, पन्द्रह वर्ष की आयु में ही श्री समर्थ भाउसाद्देब महाराज 
उमादी ने ईश्वर नाम का मन्त्र देकर परमाथ-पथ में दीक्षित कर लिया । आरभ/म्भ में इस 
बालशिषध्य ने परीक्षा में प्रशंसनीय सफत्नता पाने के लिये ईश्वर-नाम का ध्यान करना 
शुरु किया। प्रभु के ढंग सी रहस्यमय हैं। १६०२ में परशुराम भाऊ स्कूल का यह 
अयोग्य विद्यार्थी जनता की दृष्टि के प्रकाश में आ गया । उसे प्रथम शंकर सेठ छात्रब्वत्ति 
मिली ओर मेट्रिक परीक्षा में उसका दूसरा स्थान रहा । इस सफलता से उनकी गुरुभक्ति 
टृढ़तर हो गईं और साधना गम्भीरतर | गव और अहंकार से बिल्कुल अछूते रहकर इस 
विनम्र बालक ने डेकन कालेज में नाम लिखाया और कालेज जीवन में अपनी सफलता 
में और वृद्धि की । जब काल्लेज की प्रथम वार्षिक परीक्षा समाप्त हुई तो रामसभाऊ के एक 
घनिष्ठ सहपाठी मित्र ने, जिसे अंग्र जी में अपनी योग्यता का अभिमान था, उनसे पूछा 
कि अंग जी के पर्च केसे हुये। “साधारण पास होने लायक” सीधा-सादा उत्तर था, 


( ८ ) 

परीक्षा फल की घोषणा के दिन अंग्रेजी के प्राध्यापक ने उनकी उत्तर-पुस्तक उठाकर कहा, 
“यह एक मेधावी छात्र है, इसके उत्तर बहुत मौलिक और अनुकरणीय हैं। न्याय से 
सबसे अधिक अंक इसे मिले हैं ।” प्रथम वर्ष और इन्टर दोनों परीक्षाओं में रामभाऊ ने 
प्रथम श्रेणी पाई थी | डेकन कालेज के विख्यात प्राध्यापक, वुडहाउस, क्लाक, बेन और 
अन्य विद्वान अंग्रज और स्काटलैण्ड वाले मिशनरी जो उस समय पूता में रहते थे 

रामसाऊ की विद्धत्ता, ज्ञान और गम्भीर अन्तद्द ष्टि से आश्चयंचकित थे | ये सभी कहते 
थे, “इस तरह की असामान्य लगन और मौलिकता हमने आक्सफोड ओर केम्ब्रिज के 
विश्वविद्यालय के विद्वानों में ही देखी है ।” बी० ए० में रामभाऊ ने गणित लिया और 
ऊँची सफलता पाई । इन वर्षों में कालेज का विद्यार्थी गोधूलि के बाद एकान्त स्थान को 
चला जाता था ओर पूना के श्मशान में गम्भीर साधना किया करता था । शीघ्रता से 
विकसित होते हुये रहस्यवादी के लिये मृत्यु का भय बिल्कुल ही समाप्त हो चला था। 
इसी अवस्था में उन्हें ध्वनि और दृष्टि के रहस्यमय अनुभव हो चुके थे। १६०७ में श्री 
रामभाऊ डेकन कालेज के दक्षिण फेलो नियुक्त हुये। इसके कछ समय बाद ही एक 
लम्बी और गम्भीर बीमारी उनके पोस्ट ग्रेजुएट अध्ययन की बाधा बन गईं। इससे 
अप्रतिहत, श्री रामभाऊ ने जीवन को एक नई दिशा में मोड़ दिया और अपने गुरु की 
त्राणशक्ति में अविचल श्रद्धा रखकर सतत गम्भीरतम साधना में ज्ञीन रहने लगे। इस 
काल में एक बार मृत्यु की छाया उनके सामने आई थी । परन्तु यह कहा जाता है कि 
उन्होंने उसे दृढ़तापूर्वेक हाथ हिलाकर, “मेरे पास मत आओ” कहकर दूर भ्रगा दिया 
था । इस समय तक श्री रामभाऊ की रहस्यात्मक अनुभवों में पर्योप्र सफलता और 


उन्नति हो गई थी । 


नें “ब्रह्म के बिन जलाये प्रकाश और बिन बजाये संगीत” का स्थायी अनुभव 
हो चुका था। लेकिन वह अनुभव करते थे कि उन्हें तब तक विश्राम नहीं मिल्न सकता 
जब तक वे ओर अन्य रहस्यात्मक अनुभव दर्शोन की कसोटी पर तकसंगत भी सिद्ध न 
हो जायें । अतएव, तब से इस तीक्र बुद्धि विद्वान ने दशन और धर्म पर श्राचीन संस्कृत 
प्रन्‍्थों को आत्मसात किया, मूल में ग्रीक दाशंनिकों का अध्ययन किया और पाश्चात्य 
दर्शन पर अधिक।र पा लिया | तब तक वह एम० ए० परीक्षा सें दशन लेकर प्रथम श्रेणी 
में प्रथम स्थान पाने के कारण चांसलर का सरवरण पदक पा चुके थे। इस सम्मान के लिए 
लोग लाज्ञायित रहते थे। १६१३ तक कुछ अंशों में उनका स्वास्थ्य ठीक हो गया था 
ओर डेकन कालेज से संलग्न (079702| )(७70807]॥ 7+॥0797ए में संस्कृत के 
प्राध्यापक का काम करते हुए यह अत्यन्त अध्ययनशील विद्वान धीरे-घीरे एक अद्वितीय 
अन्तरीष्ट्रीय बुद्धिवादी संत में विकसित होता जा रहा था। छुछ समय बाद ही उन्होंने 
शिक्षा के उद्देश्य की निःस्वाथ सेवा के भाव से डी० ई० सोसाइटी की सदस्यता स्वीकार 
कर ली ओर फगसन कालेज में दशन के प्रखर बुद्धि प्रोफेसर की प्रसिद्धि पाई । कुछ 

११ 


शत ( घर ) 


प्रीक दाशेनिकों पर उनके श्रेष्ठ विह्वतापू्ं लेखों से श्रभावित होकर आधुनिक युग के 
महर्षि श्री अरबिन्द ने उन्हें “एक पूर्ण लेखक” और उनकी कृतियों को “अमूल्य लाभ” 
कह कर उनकी योग्यता नापी थी । 


जब श्री रामभाऊ फ़गु सन कालेज में प्रोफेसर थे, उस समय के वाइसराय 
अतिथि रूप में आये। रेंगलर ( एै०७7887 ) परान्जपे ने, जो उस समय प्रिंसिपल 
थे, मुख्य द्वार पर उनका स्वागत किया। रेंगलर के पास चार प्रोफ़ सर खड़े थे, 
एक संस्कृत के, दूसरे अंग्रेजी के, तीसरे दर्शन के, ओर चौथे प्रो० रानडे। यह कहा 
जाता है कि अपना और अन्य प्रोफ़ेसरों का सम्मानित अतिथि से परिचय कराते 
हुये रेंगलर साहब ने कहा था, “अच्छा ! देखिये आप हम चारों में तो इस या 
उस विषय का एक प्रोफ़ेसर पायेंगे, परन्तु प्रो० रानडे में आप हम चारों को एक 
में लिपटा पायेंगे ।” 


स्व॒भावतः जमखंडी के प्रतिष्ठित नागरिक चांसलर का स्वणें पदक पाने वाले 
अपने विद्यर्थी को, जिसने अपने जन्मस्थान और शिक्षा के पालने को इतना गौरव 
दिया था, सम्मानित करना चाहते थे। अतः कुछ प्रमुख लोग उनसे इन्चगेरी में 
मिले जहाँ वह अखंड नेम करने गये थे | ये लौग सौजन्य से लौठा दिये गये। कहते 
हैं कि उन्होंने कहा, “आप लोग मुझ पर दया करके मुझे क्षमा करें क्‍योंकि में हर्निया 
( 9०77७ ) का रोगी हूँ और अखंड नेम करके इससे मुक्त होना चाहता हूँ।” श्री 
राम भाऊ के लिये अखंड नेम की आश्वयंजनक चिकित्सा की सफलता श्रद्धा का विषय 
थी। अनेक अवसरों पर वह कहते थे, “आधे घन्टे का एकाग्र नेम वैसा ही स्कृर्तिदायक 
होता है जेसा आधा सेर दूध का पान ।” हमारे महान संत की यह महान ओपधि 
अपना जादूभरा प्रभाव दिखा चुकी है। वह केवल हर्निया, जो उन्हें प्रभुनाम के 
ध्यान के लिये लगातार बेठे रहने से हो गया था, से ही मुक्त नहीं हुये वरन्‌ उस 
घातक क्षयरोग, जिसके कीटाणु उनके थूक में प्रसिद्ध डाक्टरों ने देखे थे, से भी 
मुक्त हो गये । कितना भी प्रार्थनापूण आग्रह हो, वह किसी भी रूप में दवा नहीं 
लेते थे। वह सदा ईश्वर-नाम की दिव्य औषधि जी भरकर पिया करते थे। वह किसी 
भी मानसिक या शारीरिक कष्ट के लिये प्रभु के पथ से विचलित नहीं होते थे, उनकी 
आत्मा प्रभु चरणों में शरण ले चुकी थी। उनकी अन्तिम बीमारी में गुरुदेव के एक 
सम्मानित मित्र ओर अख्यात आयुर्वेद चिकित्सक बस्बई से निम्बल तक आये थे। 
उन्होंने अत्यन्त विनम्र भाव से प्राथना की, मूल्यवान औषधि की एक बोतल देते हुये, 
कि का आयुवदीय औषधि ले लें । गुरुदेव ने मुस्कराते हुये बोतल और चिक्रित्सक 
दोनों को प्रशंसा की और बोतल को अपने पास रखा लिया। चिन्ता और विषाद लिये 
हुये यह सम्मानित मित्र बम्बई लौटने को विवश हो गये। जीवन के अधिकांश में श्री 
रामभाऊ अस्वस्थ रहे । कम्ी-कर्भी उन पर विपत्तियों की सेना ही टूट पड़ी । उनकी 


( परे ) 


दादी की झुत्यु हुई ओर फिर प्रथम पत्नी की। उनकी आर्थिक अवस्था भी शोचनीथ 
हो गई थी। इन सबसे अविचलित रहकर, यह्‌ सोचते हुये कि ये विपत्तियाँ ईश्वर- 
प्रंषित हैं, उन्होंने अपने को गुरु को समर्पित कर दिया और अपना सारा अस्तित्व 
इसी एकमात्र मह॒त्ययोजन कि वह पूर्णतः ईश्वरमय हो जायें, की पूर्ति में लगा दिया। 
हमारे गुरुदेव की कठोर तपस्या सफल हुई और उस परम गायक के हाथों में संगीत 
यन्त्र बनकर उन्होंने पूणंता का शिखर पा लिया | जब उनके गुरुबन्धु इन्चगेरी के श्री 
अम्बुराव महाराज ने उनकी यह्‌ अवस्था देखी तो प्रसन्नता से कह पड़े, “हमारा रामू 
जगत्‌गुरु होने योग्य हो गया है । हमारे महान्‌ गुरु द्वारा दिया गया तारक मंत्र फलीभूत 
हुआ और बीज मंत्र में अंकुरित हो गया है। अब वह दूसरी आत्माओं में प्रभु नाम 
जगा सकता है।” सन्त ही सन्त को पहचान सकता है| हमारे गुरुदेव अपनी इस 
सिद्धि को अपने गुरु की महती कृपा का फल मानते थे और आदरपूबवक अपने को प्रभु 
इच्छा को समर्पित कर चुके थे। हमारे गुरुदेव की ऊँची आध्यात्मिक सिद्धि के बारे में 
एक महत्वपूर्ण घटना बताई जाती है। गुरुदेव के एक अत्यन्त घनिष्ठ, विद्वान मित्र 
बहुत बीमार थे । गुरुदेव ने उनके यहाँ जाने और सान्त्वना देने का विचार किया। 
किन्तु उनके गुरुबन्धु ने कहा, “देखो, रामराय तुम जाओ तो पर यह मत कहना कि “तुम 
अच्छे हो जाओगे” क्‍योंकि तुम वाक्सिद्धि पा चुके हो और तुम्हारे शब्दों से ईश्वर 
को अपने ढँग बदलने पड़ेंगे ।” इस प्रकार हमारे गुरुदेव स्वय परम गायक में विकसित 
हो गये थे और दिव्य संगीत में अपना स्वर-योग देने लगे थे। अब वह दिव्य सत्य 
ओर जीवन के तथ्यों को फेला सकते थे। उनका अपना जीवन एक ही नियम से 
परिचाल्नित था, ईश्वर-प्र म का ओर गुरुप्र म का नियम । जितने भी सम्बन्ध वह स्वीकार 
कर पाते थे, वे ईश्वर और गुरु के सम्बन्धों के ही माध्यम से थे । उनके समस्त कमें केवल 
इसी नियम के स्वतः पालन के ही परिणाम थे। इस महत्वपूर्ण बात को एक ऐतिहासिक 
घटना प्रमाणित करती है। जब वह प्रयाग विश्वविद्यालय के वाइस चांसलर पद को 
सुशोभित कर रहे थे एक प्रमुख व्यक्ति को एक निश्चित तिथि पर सम्मान प्रदान करने 
के लिये, एल-एल० डी० की डिग्री प्रदान करने का निश्चय हुआ था। वह दिन 
आया | इस महोत्सव के लिये पहले से भव्य तैयारियाँ हो गई थीं। नियत समय पास 
आ रहा था, पर उत्सव को वाइस चांसलर की अनुपस्थिति में ही सम्पादन करना पड़ी | 
वह अपने निवास स्थान से प्रातः ही निकल ण्ड़े थे और द्रौोपदीघाट के अपने एकान्त 
स्थल में रहकर रात को काफ़ी देर से लौटे थे | इस घटना से गुरुदेव के सहयोगी 
अत्यधिक उद्विग्न हुये | उनमें से एक ने, जो गुरुदेव के अधिक निकट थे, कहा भी, 
“रामसाऊ बड़े आश्चय की बात है कि तुमने इतना महत्वपूर्ण प्रोम्राम नष्ट किया।” 
वाइस चांसलर महोदय ने बड़ी शान्ति के साथ श्रत्युत्तर दिया, “मुझे खेद है, पर में 
विवश था ! पूरे समय भर मैं वस्तुतः ईश्वर का बन्दी बन गया था । अब में मुक्त हुआ 


हूँ तो लोटा हूँ।” 


( पैछ ) 

१६२४-२५ में जब श्रो० रानडे वेलिंग्डन कालेज, सांगली, में काम कर रहे थे मुझे 
उनके चरणों में तत्वद्शेन पढ़ने का सौभाग्य प्राप्त हुआ था। उनके श्री-मुख से “दशेन 
क्या है” विषय पर पहले तीन भाषण जो प्रवाहित हुये वे 7009)70 0780]08 की 
भाँति भविष्यवाणियों से परिपूर्ण थे । इस तरह के कुछ कथन अभी मेरे कानों में गूँजते 
हैं। उन्होंने कहा था, “दर्शन हमारी रोटियाँ नहीं सेंकता पर यह बताता है कि रोटी का 
मूल्य क्या है ।” योरोप के एक सुविख्यात तत्त्वविज्ञानी के बारे में उन्होंने कहा था, 
“उसने शोर बहुत मचाया पर तत्त्व की बात बहुत कम निकली ।” श्रीक दशन के इति- 
हास के एक प्रसिद्ध अंग्रेजी लेखक के बारे में उन्होंने कहा था, “यह लेखक की बड़ी 
भारी भूल है ।” इस कथन को ग्रीक व्याकरण के अपने ज्ञान के आधार पर सिद्ध करते 
हुये उन्होंने हिबटे जनल में एक लेखमाला प्रकाशित की थी | एक महान ग्रीक दाशेनिक 
हेराक्लाइटस के बारे में उसी लेखक ने लिखा था, “यह एक रोता हुआ दाशेनिक है।” 
हमारे प्रोफेसर साहब ने लिखा, “नहीं, नहीं, उसने दूसरों को रुलाया है ।” महान बुद्धि 
का कैसा अथेगमित चमत्कार हे ! 


अंग्रेजी, मराठी, हिन्दी और कन्नड़ में लिखित उनके महान्‌ अन्थ उनकी श्रद्धितीय, 
सवतोमुखी प्रतिभा को सारे संसार में घोषित करते हैं। अपने महान ग्रन्थ “. 
(7078077प679786 ठ57ए8ए ०0 ए79०7०37080]0 7]0807970%97? द्वारा वह एक 
प्रकांड पंडित और महान्‌ विचारक सिद्ध हुये। उनका एक अद्वितीय मूल्य का अन्ध 
[०४४0870 77 '(७॥)897'88079, जो दिव्य और गहराई तक पेठने वाली बुद्धि 
का परिणाम है, रहस्यवाद के प्रेमियों के लिये बड़ा कोष है। निश्चय ही स्वयं ज्ञानेश्वर 
ने ज्ञानेश्वर के, तथा अन्य महाराष्ट्री संतों के विषय में लिखा है । हिंन्दी के मूल उदा- 
हरणों सहित अंग्र जी में प्रकाशित उनके श्रन्तिम दिनों के ग्रन्थ “?800छ७०७9४ 00 0७00 
0 704/ ॥/॥9०७/५७७” ने दर्शन और घर्म पर संसार के साहित्य को' समृद्ध बनाया 
है और संसार के किसी भी भाग के आध्यात्मिक उन्नति के इच्छुक मनुष्यों के पथप्रदशेक 
का काम करता रहेगा। उनका अन्‍न्थ “(४४७४४087) 37 ७7709/9]2' जिसे वह 
जल्दी ही प्रकाशित करने वाले थे ओर जो ज्ञगभग तैयार था, कनौटक विश्वविद्यालय में 
दिये गये साषणों पर आधारित था। प्रकाशित होने पर यह ग्रन्थ निश्चय ही एक अत्यंत 
प्रकाशमान तारे की भाँति केवल आध्यात्मिक साधकों की नहीं, वरन्‌ मृलेसटके, दुर्घटना 
प्रस्त, जीवन-सागर की गहराइयों में हूबते-उत्राते, आध्यात्मिक ज्ञान रूपी स्वर्ग के लिए 
विकल बन्धुओं की सी, सहायता करता रहेगा। कुछ वर्ष पहले नागपुर विश्वविद्यालय के 
तत्त्वावधान में दी गई गीता-साषण माल्षा में एक परिचयात्मक अध्याय भी जोड़ दिया 
गया है जो जुलाई १६४६ में रामतीथ में गुरुदेव के लगभग एक माह के निवास-काल में 
पूरा किया गया था। यह पुस्तक शीघ्र ही प्रकाशित होने वाली है और निश्चय ही गीता 
प्र ल्िखि गये अन्य ग्रन्थों से श्रेष्ठ होगी क्योंकि इसमें गुरुदेव ने सग बद्गीता के प्रमुख 


( प४ ) 


उपदेशों को बंहुतं सुंचार, आलोचनात्मक और बुद्धिम्ाह्म ढंग से प्रस्तुत किया है। जिन 
दिनों इस पुस्तक का परिचयात्मक अध्याय पूर्णंता के शिखर पर पहुंच रहा था, गुरुदेव 
ने एक बार मेरे सामने कहा था, “यदि आज लोकमसान्य तिलक जीवित होते तो वह 
भी संसार के सामने इस महान परम सत्य को घोषित करने में कि भगवान श्रीकृष्ण का 
मुख्य उपदेश ईश्वर-प्राप्ति है, मेरा साथ देते ।” श्री रामभाऊ को पूर्णता के लिये काम 
करते हुये देखना उनके कुछ घनिष्ठतम सहयोगियों और शिष्यों का ही सौभाग्य था। 
किसी भी कृति को समाप्त करने और प्रकाशन के लिये देने के पहले वह एक-एक अक्षर, 
एक-एक शब्द को, परम सत्य की कसोटी पर परखते थे । सत्य से थोड़े से भी भिन्‍न 
कथन को वह बिल्कुल अरवीकार कर देते थे। वह एक दम कह देते थे “नहीं, नहीं, कुछ 
भी तक-विरुद्ध, कुछ भी अतिरंजित नहीं हो ।” उनकी उंगलियों से निकला हुआ प्रत्येक 
अक्षर उस परम सत्ता “अक्षर” का ही प्रतीक होता था। ईश्वरानुभव की रहस्यमय 
उड़ानों से भी ऊँचे, सौजन्य से प्रत्येक छोटी से छोटी आत्मा से भी तादाल्य अनुभव 
करते हुये, पूर्ण ईश्वरोन्माद से संयुक्त, प्रभुतापूर्ण विद्वता, ईश्वर की सृष्टि में एक दुलेभ 
वस्तु है। परन्तु हमारे गुरुदेव ऐसी ही दुलंभ वस्तु थे। संसार के सभी महान्‌ धर्मों और 
दशेनों के विषय में हमारे गुरुदेव के हृढ़ निर्णयात्मक मत थे, जो परमरूप की कसौटी 
पर आधारित थे | अमृत महोत्सव के दिन, अभागे माइक्रोफोन के सामने खड़े होकर 
उन्होंने अपने गुरु श्री समर्थ भाऊसाहब महाराज की बताई गुरु की परिभाषा, शुरू 
वह है जो ईश्वर के गू ढ़ स्वरूप को प्रकट करने में समथ है,” सुनाई थी। यह परिभाषा 
हमारे गुरुदेव पर अक्षस्शः ठीक बैठती है। ऐसे पारमार्थिक गुरुओं की महान्‌ परम्परा 
ही ईश्वरीय इच्छा से साथ-साथ गुंथी हुईं, इस तथा अन्य जगतों की आत्माओं का 
आश्रय और भरोसा रही है। ऐसे गायनाचार्यों के बीच, हमारे गुरुदेव, अपने जीवन 
ओर शिक्षा से, विश्व संगीत में अपना विशेष स्वस्योग देने वाले सिद्ध हुये हैं। गुरुदेव 
ने पिछले बीस वर्षों में, हिन्दू, मुसलमान, ईसाई, हरिजन और उच्चकुलीन राजा और 
रंक, वृद्ध और युवा सभी प्रकार के असंख्य व्यक्तियों पर, सबीज नाम की दीक्षा देकर 
कृपा की है। पथ्वी पर रामराज्य की स्थापना ओर प्रत्येक को इस राज्य की प्रजा बनाने 
की गुरुदेव की विकल इच्छा थी। और इसी के लिये वह प्राथना किया करते थे | लगभग 
आठ वष पहले जब गुरुदेव बहुत गम्भीर रूप से बीमार पड़े तो लोगों ने उनकी आँखों 
से आँसू गिरते देखे । एक सहयोगी यह देखकर बहुत दुखी हुआ और उसने भोलेपन से 
पूछा,“रामसाऊ, तुम्हारी पीड़ा असाध्य हो गई है ।” निम्बल् के संत ने मुस्करा कर कहा, 
“नहीं, नहीं ! सब मनुष्य विक्ृतियों के पीछे भाग रहे हैं । ईश्वर तक जाने वाला पथ 
सीधा-सादा और आनन्ददायक हे, परन्तु कोई भी उघर जाने की चिन्ता नहीं करता। 
इसी लिये में व्यथित हूँ ।” प्रत्येक आत्मा को अंधकार और दुख से ऊपर उठाने की 
इच्छा, हृदय की केसी अनुपम विशालता है ! कृपा से परिपूर्ण, हमारे गुरुदेव विशेष रूप 
से पतितों ओर पथमश्रष्टों के लिये करुणा ही करुणा थे। बाइबिल की कथा की भाँति, 


( ८ ) 


हमारे प्रभु गड़रिया-जैसे लगते थे, खोई हुई भेड़ के लिये ही बहुत चिन्तित थे। 
तुच्छ से तुच्छ मनुष्य सी उनके चरणों में आकर उनके भूरि-भूरि आशीष पाता था। ऐसे 
व्यक्तियों में वह अच्छाइयाँ खोज लेते थे, चाहे वह कितनी ही कम हों, और अपने 
विशाल हृदय को बढ़ाकर दिखाने वाले दर्पण के समान रखते थे। इसीलिये, इसमें आश्चर्य 
नहीं कि प्रत्येक व्यक्ति, जो उनके पास जाता था, एक ऐसे गम्भीर अनुभव के साथ 
लौटता था कि उसके लिए गुरुदेव के हृदय में एक विशेष कोमलता है। और यह घारणा 
जीवन भर उसका सहारा रहती थी । द 


डा० रानडे की विलक्ञणता इस बात में है कि उन्होंने अपने में केवल्ल पूर्व के 
प्राचीन ज्ञान का ही नहीं, वरन्‌ पश्चिम के बौद्धिक दर्शन का भी, व्यक्तिगत पास्मार्थिक 
यथाथे अनुभवों से युक्त समन्वय किया | इन अनुभवों के लिये गुरुदेव सदा कृतश्ञभाव 
से स्वीकार करते थे कि यह उनके गुरु का कृपापूर्ण उपहार था । ईश्वरत्व तो यत्र-तत्र 
सवत्र विद्यमान है | एक सच्चा गुरु निश्चय ही अपने शिष्य को ईश्वर का साक्षात्कार 
करा देता है। इसीलिये यह उचित ही माना जाता है कि गुरु ईश्वर से भी अधिक, 
अपने शिष्य की सहायता करता है। हमारे गुरुदेव ने दीक्षा लेने वाले अनेक 
शिष्यों की ऐसी सहायता की थी | डा० रानडे का जीवन पूर्णतः समर्पित और निरूतर 
आध्यात्सिक साधना ही था। 


एटम-बस और 7. 0. 3. ४. जैसे सम्पूर्ण विश्व के विनाश की धमकी देनेवाले 
अन्तर हाद्वीपीय क्षेपण अखों के वैज्ञानिक युग में हमारी मातृभूमि ने दो महान ईश्वरीय 
संदेश वाहक श्री अरविन्द और डा० रानडे के रूप में पाये हैं जिन्होंने सब धर्मा को 
एकता को स्पष्ट करके यह घोषित किया कि सत्य एक और परम है । यह बड़े खेद की 
बात है कि ये दोनों अनुपम व्यक्ति अपने सुन्दर मानवीय रूप में हमारे साथ अब नहीं 
हैं। अतः अब हम उनके जीवन और उपदेशों के भक्तिपूर्ण अध्ययन पर दी निर्भर 
रह सकते हैं, यही हमारा पथ प्रदर्शन करेगा और हमें आत्मसाक्तात्कार करायेगा। 
हमारे गुरुदेव का सम्पू जीवन एक महान्‌ ईश्वरीय पुस्तक है जिसमें से अन्वेषक हृष्टि 
ओर श्रद्धालु मन को उनके उपदेशों का सार मिल सकता है। संक्षिप्त रूप में निम्नलिखित 
शब्दों में उसे रख रहा हूँ :-- 


इस प्रथ्वी पर जन्म लेने वाले प्रत्येक मनुष्य का एक श्राध्यात्मिक भाग्य होता 
है। ईश्वर की इस विशाल आश्चयमय सृष्टि में अकेला मनुष्य ही, ईश्वर का प्रतिरूप 
होने के कारण, उसका साक्षात्कार कर सकता है। यह साक्षात्कार अन्तज्ञौन जो मनुष्य 
की उच्चतम आंतरिक शक्ति है, के द्वारा हो सकता है। रह अन्तज्ञीन जीवात्मा और 
परमात्मा के बीच अपरोक्ष सम्पक स्थापित कर सकता है। इस ध्येय की प्राप्ति के 
लिये मानवस्वभाव का पुनः शिक्षण आवश्यक है. जिससे जीवात्मा परमात्मा में पूर्णतः 


( छू७ ) 
निमज्जित और मग्न हो जाय | इसी प्रसंग में आध्यात्मिक गुरु एक अनिवाये आवश्य- 
कता बन जाता है। रवंयं ईश्वर का साक्षात्कार कर चुकने पर सद्गुरु सबीज नाम की 
दीक्षा देकर यह शक्ति अपने शिष्य में उत्पन्न कर सकत है। बोद्धिक अनुशासन, नेतिक 
_ पवित्रता और कत्तंव्यपालन केवल भूमिका प्रस्तुत करते हैं। अन्तज्ञौन भक्ति या कम का 
परित्याग या विरोध नहीं करता वरन्‌ उनके भीतर बेठकर उन्हें आधार देता है। ज्ञान, 
भक्ति और कम, ये तीनों अपरोजक्ष ईश्वर-साज्षात्कार-रूपी राजा की प्रजा हैं। ईश्वर का 
यह अपरोक्ष मौन आनन्दं अनिवचनीय है । यह गंगे के गुड़ खाने के समान है। भक्त के 
सामने विधाता अपने को एक विशिष्ट द्व्य आसभा से युक्त उपस्थित करते हैं। भक्त 
ओर भगवान अविभाज्य रूप से एक दूसरे से बँघ जाते हैं। अतः अनन्त आसा से 
युक्त सन्त प्रथ्वी पर ईश्वर के प्रतिनिधि सहश रहता है। जीवात्मा को' ईश्वरपथ पर 
लाने और उसकी कठिन यात्रा की प्रगति में साथ देने के लिये सदूगुरु और उनकी 
अतिशय कृपा आवश्यक हैं। सदगुरु मानवशरीर में ईश्वर ही है। रवयं ईश्वर का 
साक्षात्कार करके उनके चरणुकमलों में अपने को स्थिर करके सदशुरु ऐसे यात्रियाँ के 
- पथ-प्रद्शन करने के थोग्य हो जाता है। उसके लिये ईश्वर-नाम अनन्त सम्भावना-युक्त 
हो जाता है ओर जब वह दूसरों को दीक्षा देता है तो यह नाम एक दिव्य अंकुर का 
रूप लेकर, सद्गुरु की व्यक्तिगत देख-रेख में उचित पालन पोषण पाकर, ठीक समय पर 
एक पूर्ण पुष्पित, ऊध्वेमूल, अवाक्शाख दिव्य वृक्ष में विकसित हो जाता है। सदूगुरु 
की कृपा से साधक की आत्मा में उत्पन्न, ईश्वरनाम का गम्भीर, सतत और एकाग्र 
ध्यान मानवात्मा की ईश्वराभिमुख यात्रा की प्रगति में अनिवाय अवस्था है। माग में 
अनेकों आपत्तियाँ और गते हैं । परन्तु सदगुरु की कृपा साधक की इनसे रक्षा करती है। 
साधक के लिये सांसारिक सुखों का परित्याग और गुरु के प्रति पूर्ण समपेण आवश्यक 
है । ऋपापूवक गुरुद्वारा दिया गया सबीज नाम साधक की भ्रत्येक साँस में इस प्रकार बिन 
जाना चाहिए कि शरीर का रोम-रोम उस नाम को प्रतिध्वनित करे और वह ईश्वर का 
दीपक बन जाय । इश्वर की अनन्त कृपा और शिवत्व में परम श्रद्धा रखकर, इस सबीज 
नाम का अखंड नेम स्वयं इसी के लिये करना चाहिए, अथौत्‌ केवल नाम-प्रेम के लिये, 
चाहे एक क्षण के भी लघुतम अंश के लिए हो। बिना नाम के साधक पानी से निकली 
मछली के भाँति हो जाता है। ऐसी लगन निश्चय ही अरूप को रूप देती है और 
“असमाप्त अन्त” पर यात्री ईश्वर के सामने आ जाता है| इसके बाद ईश्वरीय शक्ति से 
से युक्त, आनन्द्मय शाश्वत में जीता हुआ, वह कष्टों से पीड़ित मानवता को ईश्वर 
का संदेश सुनाता रहता है। वही एक सच्चा सन्त है ओर वह परम सत्ता का व्यक्तिगत 
पक्त है जब कि ईश्वर उसका अवेयक्तिक पक्त है। सच्चा ध्यान ईश्वर की उपस्थिति में 
आरम्स होता है। संत के अनुभव इन्द्रियातीत होते हैं। इससे अच्छी अवस्था में 
इन्द्रियों का पारस्परिक आदान-प्रदान भी हीता है। केवत्न यही सत्य नहीं है कि अन्धा 
ईश्वर को देख सकता है, वरन्‌ यह भी सत्य है कि आँखें सुनती हैं और कान देखते हैं 


( छ८ण 9) 


आदि्-आदि । आध्यात्मिक गुरु अपने शिष्यों की प्रगति के लिये इतना उत्सुक होता है 
कि कभी उनकी भूलों के लिये स्वयं ही सुधार कर लेता है। गुरु की कृपा जब 
आती है तो बाढ़ की तरह आती है। एक सच्ची माता की भाँति हृदय के पालने में 
भूलता हुआ शिष्य तब शाश्वत की गोद में पाला जांता है | डेकन कालिज के खेल के 
मैदान में क्रिकेट मैच देखते हुए श्री रामसाऊ रानडे ने एक शाश्वत सत्य, कि विश्व 
एक अनन्त वृत्त है जिसका केन्द्र सवंत्र है परन्तु परिधि कहीं भी नहीं है, का अनुभव 
किया था। हमारे सन्त रामभाऊ शाश्वत के अनन्त मैदान की सीमा को छू सकते थे । 
जब कि आवश्यकता सबसे अधिक थी, ऐसा सन्त संसार से हटा दिया गया है। श्रो 
प्रभु | ऐसा और अब हम कहाँ पायेंगे ९ 


“ओम्‌ तत्‌ सतू” 


अनुवादकर्मी 
प्रीतिल्ष॒ता अदावाल एम० ए० 
प्रयाग विश्वविद्यालय 


कक की की 
श्री गुरुदेव रा० द० रानडे का सम्प्रदाय 
के० वी० गजेन्द्रगडकर, धारवाड़ 


अहं वृक्षुस्य रेरिवा । कीर्ति: पुष्ठं गिरेरिव । ऊध्वेपविन्नो वाजनीव स्वम्ृतमस्मि । 


वह सम्प्रदाय धन्य है जिससे श्री गुरुदेव रानडे सम्बद्ध थे, जिसमें उनका पालन- 
पोषण हुआ और जिसका उन्होंने भारत में तथा उसके बाहर योग्यतापूर्वेक प्रसार किया। 
इस सम्प्रदाय का प्रारम्स रेवण नाथ से होता है जो रेवण सिद्ध नाम से भी प्रसिद्ध 
हैं । रेवशनाथ नाथ-सम्प्रदाय के थे। वे मच्छेन्द्र तथा गोरखनाथ की परम्परा से महादेव 
महेश की तथा गहिनाथ और निवृत्ति नाथ की परम्परा से ज्ञानदेव, नामदेव, एकनाथ 
तथा तुकाराम जैसे महाराष्ट्र के महान्‌ सन्‍्तों की वंश-परम्परा में आते हैं। कादसिद्ध 
जिन्हें कुछ लोग रेवण सिद्ध ही समभते हैं, रेवण सिद्ध के शिष्य थे ओर कोल्हापुर के 
समीप कादसिद्धेश्वर मठ के असंख्य सन्‍्तों में से एक थे। कादसिद्धेश्वर मठ में उपलब्ध 
सभी लेखों को अध्ययन करने के पश्चात्‌ गुरुदेव रानडे तथा कोल्हापुर निवासी प्रिंसिपल 
आप्टे इस निष्कर्ष पर पहुँचे कि यद्यपि पूवबर्ती सन्‍्तों के सम्बन्ध में दन्तकथायें मात्र ही 
प्रचलित हैं तथापि उन असंख्य सिद्धों में जिनका नाम कोल्हापुर के समीपवर्ती कादसिद्ध 
( या कद॒प्पा ) मठ के पाँच लेखों में अद्ञित हैं, मुनिन्द मुनि ही ऐसे हैं जो ऐतिहासिक 
पुरुष जान पड़ते हैं । इस प्रकार रेवशनाथ तथा कादसिद्ध उत्तर तथा दक्षिण भारत के 
विविध आध्यात्मिक सम्प्रदायों को जोड़ने वाली मेखला का निर्माण करते हैं | इन महान 
आध्यात्मिक पुरुषों से हम उस सम्प्रदाय की उत्पत्ति तथा विकांस मानते हैं जिससे श्री 
गुरुदेव रानडे ओर उनके सहस्नों अनुयायी सम्बन्धित हैं । एक बार गुरुदेव ने पूछने पर 
बताया था कि उनका सम्प्रदाय स्वरूप सम्प्रदाय” है। हम अपने इस सम्पन्न और प्रशस्त 
आध्यात्मिक वंश-परम्परा का सम्मान, आदर और श्रद्धा करने में किसी से पीछे 
नहीं हे । त्रिशक मुनि का जो उद्धरण इस लेख के प्रारम्भ में उद्घृत किया गया 
है उससे भी अधिक ओजस्वी शब्दों में हम अपने सम्प्रदाय के प्रति स्वाभिमान 
खभिव्यक्त करेंगे । 


हमारे इस सम्प्रदाय के अवोचीन संस्थापक निम्बार्गी के महान सन्त निम्बार्गी 

महाराज श्री नारायण राव मिसालकर हैं। बाद में वे नीलस्वामी के नांम से विख्यात 

हुए । निम्बार्गी महाराज के कोई पूर्वज कुपेनूर में बसने के लिए आए ओर उन्हें इस ग्राम 

का पटेल ( मुखिया ) बना दिया गया। किन्तु बाद में सिदृप्पा नामक उनके किसी 

उत्तराधिकारी ने उस स्थान को सदा के लिए छोड़ दिया और गडग के समीप बेतिगेरी 

में बसने के लिए आए और तद्नन्तर मंगलवेधे में स्थायी रूप से रहने लगे.। इन 
१२ 


( ६० ) 


सिद्॒प्पा महोदय की परवर्ती सात पीढ़ियाँ वहीं रहीं। किन्तु श्री निम्बा्गी महाराज के 
पितामह स्थायी रूप से रहने के लिए निम्बार्गी आये । श्री निम्बार्गी महाराज का जन्म 
शोलापुर में उनकी माता के घर हुआ था और वहीं उनका बाल्यकाल बीता। किन्तु 
बाद भें वे अपने सारे जीवन को बिताने के लिए निम्बार्गी आए। उनका शरीर बहुत 
लम्बा और हृष्ट-पुष्ट था। उनका रंग सुन्दर था तथा वे एक बहुत अच्छे खिलाड़ी थे। 
खेल में अत्यधिक रुचि होने कारण उन्हें एक दिन अपने पिता जी के द्वारा डॉट सहनी 
पड़ी | और दुख एवं पश्चात्ताप की अवस्था में वे पण्ढरपुर गये और तीन दिन तक 
उपवास करके उन्होंने तपस्या की । उन्हें स्वप्त में एक दर्शन हुआ ओर आध्यात्मिक 
साधना में दीक्षा लेने के लिए कद॒प्पा मठ में जाने के लिए उन्हें निर्देश मिला । तद्नन्तर 
अपने छोटे बच्चे का कोई संस्कार कराने के लिए वे कद्॒प्पा मठ गये। उन्होंने वहाँ 
मन्दिर में सक्तिपूवक भगवान की प्राथनाएँ कीं। जब वे अपने मार्ग से जा रहे थे तो 
एक छोटी सी गुफा को पार करते समय उन्हें एक बुद्ध सन्त मिले। उस सन्त ने उन्हें 
अपने पास बुलाया। भीड़ में वे यह न जान सके कि वे ही बुलाये गये थे अथवा 
कोई और । किन्तु जब उस मुनि ने अपने दोनों हाथों को हिल्ाकर उन्हें ही अपने समीप 
आने को संकेत किया तब वे उसके समीप दौड़ पड़े। यहीं पर उन्हें आध्यात्मिक साधना 
की दीक्षा मिली | दीक्षा का मतलब गुरु का शिष्य को वह नाम प्रदान करना हे जिसे 
उसने स्वयं ईश्वर का साक्षात्कार करके सुना ओर देखा है। इस नाम का सतत स्मरण 
करना ही ईश्वर-प्राप्ति का एकमात्र मार्ग है। उन्हें यह बतलाया गया कि यदि वे उस संत 
द्वारा निर्दिष्ट समाधि का उसी रूप में अम्यास करते रहे तो वे एक मह्दान्‌ व्यक्ति होंगे। 
यह सन्‍त मुप्पिन मुनि ही रहे होंगे क्‍योंकि यह मठ में प्राप्त क्षेत्रों से तथा निम्बार्गी 
महाराज के एक गीत में किये गये सन्दर्भ से भी सिद्ध होता है । 

श्री निम्बार्गी महाराज निम्बार्गी लौटने के बाद ५ वर्ष तक आध्यात्मिक साधना 
उत्साहपूवंक न कर सके। इसी बीच उनके गुरु को निम्बार्गी केवल इसलिए आना पड़ा 
कि वे निम्बार्गी महाराज को ईश्वर के प्रति उनके कक्तेव्य का स्मरण करावें। श्रीनिम्बार्गी 
मह।राज ने उनका हार्दिक स्वागत किया आतिथ्य-सत्कार किया तथा चार आना 
दक्षिणा के रूप में दिया। किन्तु उस वृद्ध सन्‍त ने उनसे दो रुपया दक्षिणा के रूप में 
माँगा | श्री निम्बार्गी महाराज के पास उस समय उतना धन नहीं था। उन्होंने अपने 
पड़ोसी से किसी प्रकार उधार लिया और गुरु जी को दो रुपया दिया। किन्तु गुरु जी ने 
उस दो रुपये को इस आदेश के साथ श्री निम्बार्गी महाराज को लौटा दिया कि इनमें से 
एक रुपया तुम अपने सांसारिक जीवन के लिए और दूसरा आध्यात्मिक जीवन के लिए. 
रक्खो |! इस पर श्री निम्बार्गी महाराज ने पूछा कि क्‍या सांसारिक जीवन भगवान के 
नाम का सतत स्मरण करने से सुखमय रहेगा। तब वृद्ध सन्त ने यह कहा कि ईश्वरानु- 
कम्पा के लिये कुछ भी असम्भव नहीं । इस समय से लेकर श्री निम्बार्गी महाराज ने 
आध्यात्मिक ध्यान को बहुत गम्भीरतापूवेंक तथा शक्तिपूर्वक प्रारम्भ किया तथा ३६ 
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वर्ष पर्ये्त ईश्वर के नाम का श्रमपूर्वक निरन्तर तथा नियमित ध्यान किया। इसके फंल- 
स्वरूप उन्होंने भौतिक और आध्यात्मिक जीवन में परम आनन्द और सुख का अनुभव 
किया | सर्वोत्कृष्ट आध्यात्मिक अनुभूति को प्राप्त करने के बाद उन्होंने कतिपय व्यक्तियों 
को आध्यात्मिक साधना में दीक्षित किया। उन्होंने अपने नियमित, देनिक आध्यात्मिक 
ध्यान में थोड़ा भी व्यवधान कभी नहीं होने दिया। उन्होंने अपने ६५ वर्षीय दीघे आयु 
को शान्तिपूर्वक ईश्वराराधन में व्यतीत किया। फिर भी वे अपने व्यावहारिक कत्तैन्यों 
को पूरा करने में बहुत सावधान रहते थे। इस प्रकार उन्होंने भौतिक तथा आध्यात्मिक 
पुरुषार्थो का अपने जीवन में समन्वय किया ओर व्यावहारिक रूप में दिखाया कि वे 
एक दूसरे से सुसंवाद्य तथा पूरक हैं। उन्होंने जीवनपयन्त जिस सिद्धान्त का उपदेश 
दिया और जिसका पालन किया वह यह है कि दु ख और सुख हमारे कर्मों के परिणाम 
स्वरूप हैं और जब किसी व्यक्ति को काँटा चुभने से भी कष्ट मिले तो उसे अपने चरित्र 
का अन्तदेशन से विश्लेषण करना चाहिये। हमारे कर्म ही हमारे पथ-प्रदशंक हैं चाहे 
वे अच्छे हों या बुरे और हमारे सुख और दुख एकमात्र उन्हीं से उत्पन्न होते हैं । प्रत्येक 
काय का परिणाम होता है। यदि यह काये अच्छा है तो हमें प्रथ्वी अथवा स्वग की 
किसी भी शक्ति से सय करने की आवश्यकता नहीं । किन्तु यदि यह बुरा है तो स्वर्ग 
के सभी देवता हमें उसके बुरे प्रभाव से नहीं बचा सकते। भक्त का यह कतंव्य है कि 
वह अपने गुरु द्वारा बताये हुए सगवन्नाम का स्मरण करे और उस नाम का ध्यान. करते 
हुए सभी कार्यों को करे । सगवज्नाम का जप करने वाले के लिए किसी भी वस्तु का 
प्राप्त करना असंभव नहीं है। प्रत्येक व्यक्ति को अपने हृदय से असत्‌ श्रवृत्तियों को 
निकाल देना चाहिए और साहस के साथ काम, क्रोध, लोभ, मोह, मद तथा मात्सय इन 
षडरिपुओं को जीतना चाहिए तथा आत्मा की अनुभूति द्वारा अपने हृदय में अपना 
स्वशासन स्थापित करना चाहिए। यही वास्तविक स्वराज्य है। समस्त सांसारिक पदार्थों 
के प्रति उदासीन रहते हुए उसे ईश्वर में पूर्णगरूपेण लीन हो जाना चाहिए। साधक को 
दिन में तीन बार--प्रात:, मध्याह्र तथा सायंकाल ध्यान करना चाहिए। उसे रात भर बेठ 
कर अपने मन में ईश्वर के नाम का स्मरण तथा आवृत्ति करना चाहिए। श्रीनिम्बागी महा- 
राज ने जो उपदेश दिया उसका उन्होंने अभ्यास भी किया और अपने जीवन में सर्वोच्च 
आध्यात्मिक अनुभवों को प्राप्त किया । उनके इस पवित्र जीवन बिताने का यह परिणाम 
था कि उनके परिवार में न तो कोई भयानक बीमारी हुई और न कोई अकाल मृत्यु ही । 
जहाँ तक उनके सांसारिक और आध्यात्मिक जीवन का ऐतिहासिक आधार पर विश्वस- 
नीय विवरण मिला है, हम बिना किसी अतिशयोक्ति के कह सकते हैं कि निम्बार्गी 
महाराज हर क्षेत्र में अर्थात्‌ स्वास्थ्य, सौन्दर्य, मेधा, पारिवारिक सुख तथा आध्यात्मिक 
आनन्द की विविधता और पूर्णता में पूणता के पर्याय हैं। पूरे तौर पर उनका जीवन 
शान्‍्त ओर सरत्न था। किन्तु उनके जीवन में कुछ ऐसी घटनायें घटी जिनपर आश्चय 
होता है । सामान्य लोगों की यह धारणा है कि सन्‍त लोग चमत्कार दिखाते हैं। अतः 
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सन्‍्तों का जीवन चमत्कारों की सारिणी के वर्णन के अतिरिक्त और कुछ नहीं । किन्तु 
निम्बार्गी महाराज तथा उनके सम्प्रदाय के प्रमुख शिष्यों के अनुसार हमारे पास यह 
विश्वास करने का कोई आधार नहीं प्राप्त है कि सन्त लोग करामात करते हैं। सनन्‍्तों के 
जीवन में कुछ विचित्र घटनायें घटित होती हैं क्‍योंकि वे एक पवित्र जीवन बिताते हैं 
ओर सर्वेशक्तिमान ईश्वर के साथ ऐक्य रखते हैं। इस सिद्धान्त के उदाहरखु-स्वरूप 
श्री निम्बार्गी महाराज कहा करते थे कि अत्येक व्यक्ति को सदैव सच बोलना चाहिए 
ताकि वह जो कुछ कहे वह सत्य हो जाय । आध्यात्मिक अनुभव की सर्वोच्च अवस्थाओं 
में सन्‍त यह अनुभव करता है कि ईश्वर सर्वेशक्तिमान है और ईश्वर के इस पहलू से 
उसका गुण सम्बन्धी तादात्य होने के कारण वह यह देखता है. कि इश्वर की इच्छा 
उसकी इच्छा से ऐक्य रखती है और इसलिए वह पूरी हो जाती है। एक बार श्रीनिम्बार्गी 
महाराज स्नान के निमित्त कुएँ पर गये थे और जब वे संकीर्ण गली से लौट रहे थे 
तब वहाँ विपरीत दिशा से एक सयानक सप निकला । वह अपने को दो भिन्न स्थिति में 
पाये । उन्होंने अपनी आँखें बन्द कर त्ीीं और ईश्वर का स्मरण किया और उसके नाम 
की रटन लगाई । कुछ क्षणों के अनन्तर जब उन्होंने आँखें खोलीं तब देखा कि सर्प कुएँ 
के समीप घनी भाड़ियों में छिप गया था। दूसरी बार लुटेरों के निम्नतम वर्ग का 
एक साधु निम्बार्गी आया। कुछ शरारती आमीणों द्वारा उकसाया गया वह श्री निम्बार्गी 
महाराज के पास आया और उनकी साधुता को चुनौती दी | उसने उस कमरे के सब 
द्रवाजों को बन्द कर लेने का आग्रह किया जहाँ पर सब लोग बैठे हुए थे । फिर उसने 
श्री निम्बा्गी महाराज को वास्तविक साधुता को सिद्ध करने के लिए जादू भरी शक्तियों 
द्वारा बाहर निकलने को कहा। श्री निम्बा्गी महाराज ने इस पर नम्रतापृर्वक कहा कि 
वे सन्‍्त नहीं हैं और उसकी चुनौती को नहीं स्वीकार करेंगे। किन्तु साधु ने इस पर हृठ 
किया । अन्ततोगत्वा जब श्री निम्बार्गी महाराज ने उसके प्रस्ताव को स्वीकार कर लिया 
तब साधु ने उसे दूसरे दिन के लिए स्थगित करने की प्रार्थना की। किन्तु अब श्री 
निम्बार्गी महाराज हृढ़ हो गये थे और अपनी निःस्सहाय अवस्थ। में साधु ने उन्हें गाली 
देना शुरू कर दिया और कद शब्द कहा | श्री महाराज को इससे दुःख हुआ । उन्होंने 
स्थान छोड़ दिया और ईश्वर से प्राथना की कि वह साधु को दण्ड देकर न्याय करे। 
साधु विजयी की दशा में अपने निवास-स्थान को लौटा। किन्तु दो-तीन घन्टा के बाद 
अतिसार से पीड़ित हो गया जो हैजा के रूप में बाद को बदल गया। अब उसकी 
हालत गम्भीर थी। उसने श्री निम्बार्गी महाराज के साथ जो भूल की थी उसका शीघ्र ही 
अनुभव किया। श्री निम्बार्गी महाराज से क्षमा माँगने तथा अपने जीवन की रक्ता के 
निमित्त गा करने के लिए उसने अपने शिष्यों को उनके पास भेजा । उसको दक्षिण 
दिशा में अपने गधे पर सवार होकर जाने को कहा गया और जब वह ग्राम की सीमा 
के बाहर गया तब उसे सचमुच छुटकारा मिला। इस प्रकार ईश्वर की इच्छा घटनाओं 
के अक्त्रों में अभिव्यक्त होती है। ये घटनायें अ्रकृति के नियमों के अनुसार घटित 
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होती हैं। सन्‍त अपनी समाधि की सर्वोच्च अवस्था में ईश्वर की सर्वेशक्तिमत्ता का 
अनुभव करता है। श्री निम्बार्गी महाराज ने इसे ऐसे बड़े रूप में किया कि ऐसा कहा 
जाता है कि उन्होंने एक बार कहा था कि किसी लड़के को लड़की के रूप में तथा किसी 
लड़की को लड़का के रूप में ईश्वर के उस अनुग्नह द्वारा परिवर्तित किया जा सकता है जो 
सन्त में समाधि के क्षण अन्तरहित रहता है। पूर्ण योगी अथवा सन्त इसी शक्ति को 
प्राप्त करते हैं जिसके फत्तस्वरूप चमत्कार उत्पन्न होते हैं। श्री निम्बा्गी महाराज और 
उनके सम्प्रदाय के सभी महान्‌ शिष्यों के विषय में यह चीज प्रभूत रूप में देखी गई 
थी । कुष्ठ, श्वेतकुष्ठ, यक्ष्मा, यमाबु द, जलशोथ, विसपे जेसी भयानक बीमारियों की 
सफल चिकित्सा श्री निम्बार्गी महाराज और उमादी, जिगजिवनी तथा निम्बल के सनन्‍्तों 
ने की है। जो शिष्य इनमें से किसी बीमारी द्वारा पीड़ित थे उनके जीवन में यह 
चमत्कार देखा जाता है। रुग्णावस्था में ये शिष्य अपने गुरुदेव की शरण में जाते थे। 
उन पर उनका पूर्ण विश्वास था। वे रोग की निवृत्ति के लिए पूरे मन से--पूर्णो रूप से 
प्राथना करते थे और अन्त में अच्छे हो जाते थे। जब निम्बार्गी महाराज अत्यधिक वृद्ध 
हो चले तो उन्होंने अपने परिवार के उत्तरदायित्व का भार अपने पुत्र को सोंप दिया | 
फिर उन्होंने अपना सारा जीवन ईश्वर के ध्यान में तथा अपने शिष्यों के लिए आध्या- 
त्मिक जीवन के रहस्यों का उद्घाटन करने में बिताया। उन्होंने बलपू्वक बतलाया कि 
आध्यात्मिक साधना श्रचण्ड नैतिक जीवन की अनिवाय भूमिका है। आध्यात्मिक 
साधना में उन्नति तथा नैतिक जीवन में पविन्नीकरण, ये तब तक अन्‍्योन्याश्रित हैं जब 
तक कि दोनों का लय परम आनन्द में नहीं हो जाता। यह परम आनन्द शुभ और 
अशुभ दोनों से परे है। श्री निम्बार्गी महाराज स्वामी रामदास कृत दासबोध अथवा 
कन्नड सन्‍्तों के आध्यात्मिक गीतों को पढ़ा करते थे और इन दोनों को अपने शिष्यों 
को समभाते थे। उनकी समस्त कहावतों को संग्रहीत करके और नीति-शाख्र तथा 
रहस्ववाद के सिद्धान्तों के अनुसार वैज्ञानिक रीति से उनको क्रम में रखकर गुरुदेव रानडे 
ने कन्नड भापा में बोध-छुघा नाम से र्यात एक छोटी-सी पुस्तक के रूप में प्रकाशित 
भी किया है। 

श्री निम्बार्गी महाराज के प्रथम महान शिष्य, जिन्होंने आध्यात्मिक जीवन की 
ज्योति को जल्लाये रखा ओर जिन्होंने बहुत से व्यक्तियों को ज्ञान प्रदान किया, 
का नाम रघुनाथप्रिय था। उनका जन्म एक राजपरिवार में हुआ था। किन्तु वे 
अपने शशव से ही संसार के प्रति उदासीन रहे और एक सन्‍यासी का जीवन धारण 
किया तथा मारत के समस्त पवित्र स्थानों की तीथे-यात्रा की। उन्होंने कुछ यौगिक 
क्रियाओं का अभ्यास किया था और कुछ अणिमादिक सिद्धियाँ प्राप्त की थीं जिसके द्वारा 
उन्होंने लोगों की कुछ बीमारियों को अच्छा किया। उन्होंने बहुत से स्थानों की यात्रा 
की, बहुत घन एकत्र किया तथा बहुत लोगों को बृहत भोज दिया। सात दिन तक 
प्रति स्थान पर नाम-सप्ताह का आयोजन करने के पश्चात्‌ अपनी धार्मिक यात्रा के काल 


( ६४ ) 


में ही वह सोनागी नाम के एक गाँव में.पहुंचे जो निम्बा्गी और उमादी के बीच में है । 
वे इस गाँव के बाहर मरुतिदेव के मन्दिर में ठहरे। उनकी कीति शीघ्र ही आस-पास 
के सब गाँवों में फैल गई । श्री निम्बार्गी महाराज के कुछ समीपवर्ती शिष्यों ने उनसे 
यंह प्रार्थना की कि वे उस स्थान की यात्रा करें तथा उस साधु को देखें। इस प्रकार श्री 
निम्बार्गी महाराज को सोनागी जाने के लिए प्रेरित किया गया। वे वहाँ गये और उस 
साधु से बातें कीं। दोनों के बीच में जो बातें हुईं उसने साधुबुआ ( जैसा कि वे 
में विख्यात हुए ) को उस माग की अनुपयुक्तता से अवगत कराया जिसका वे इतने 
वर्षों से अनुसरण कर रहे थे और ईश्वर-प्राप्ति का सही मार्ग जानने को आतुर किया । 
उसने निम्बार्गी महाराज के शिष्यों से पूछताछ की और कुछ जानकारी प्राप्त की और 
श्री निम्बार्गी महाराज को समाधि का अभ्यास करते हुए देखने का निश्चय किया। इस 
समय निम्बार्गी महाराज ने “नील-रंग” के व्यापार को छोड़ दिया था और गढ़रिये के 
ब्यापार को अपनाया था। उन्होंने भेड़-बकरियों की देख-भाल के लिए दो-तीन बच्चों 
को नियुक्त किया था। वे उन्हें निम्बार्गी के चारों ओर कुछ दूरवर्ती घास के मैदान में ले 
जाते थे, उन्हें ऋुण्ड की देखभाल करने को कहते और स्वयं एक ब्रृत्ष के नीचे 
समाधि में ध्यानमग्न हो बैठ जाते थे। छुछ घंटों के बाद वे जलपान करते और तब 
अपनी समाधि सायंकाल तक जारी रखते। एक दिन साघुबुआ ने बिना उनकी जान- 
कारी के उनका अनुसरण किया। वे समीपवर्ती एक नीम के वृक्ष पर चढ़ गये और तब 
तक बेठे रहे जब तक श्री निम्बार्गी महाराज बच्चों को बुल्लाकर घर को रवाना न हो गये । 
जब साधुबुआ वृक्ष से उतरा, श्री महाराज के पास आया तथा उनके चरणों पर गिर 
पड़ा, तब महाराज ने पूछा कि वह इतने समय तक कहाँ था ओर अपने भोजन की 
व्यवस्था केसे की । उसने बताया कि वह एक नीम की डाल पर बैठा था अं;र एक साथ 
ही कई दिनों तक नीम की पत्ती खाकर रहने का उसका अभ्यास था। तब श्री महाराज 
ने यह कहा कि यदि नीम की पत्तियों को खाने से ईश्वर का दर्शन होता तब तो उसका 
दर्शन करने वाले सर्वप्रथम झँट ही होंगे। इस आलोचना ने साधुबुआ को ईश्वर को 
जानने के लिए ओर भी उत्सुक बना दिया। उसने श्री निम्बार्गी महाराज से प्रार्थना की 
कि वे. उसे आध्यात्मिक साधना में दीक्षित करें। तब श्री निम्बार्गी महाराज के पथप्रदंशन 
सें एकभक्ति के साथ उसने ध्यानमार्ग का अभ्यास किया और ईश्वर के प्रसाद से थोड़े 
ही वर्षों में आध्यात्मिक विकास के उच्च स्तर पर पहुँच गये | तद्नन्‍्तर वह उमादी 
के बाहर सरुतिदेव के मन्दिर में ठहरने के लिए आये। बह निम्बार्गी महाराज के 
पास प्रायः आते । कुछ काल के अनन्तर उन्हें यह अनुभूति मित्नी कि वे लोगो 
को आध्यात्मिक साधना में दीक्षित करें। अपनी भुत्यु के समय वह चिम्मड में 
ठहरने के लिए आये और वहीं उन्होंने अन्तिम सांस ली। वे निम्बा्गी महाराज 
के सवश्रेष्ठ भक्त तथा अध्यात्म में बढ़े-चढ़े शिष्यों में से एक थे। उनकी समाधि 
चिम्मड. में हे । द 
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इस योग्य गुरु श्री निम्बार्गी महाराज के योग्यतम शिष्य उम्रादी के भाउसाहब 
महाराज थे। वे अपनी शेशव अवस्था में महादेव मरुति के बड़े भक्त थे और नियमित 
रूप से प्राथना करने के लिए उम्ादी के मन्दिर की यात्रा करते थे। प्रत्येक समय वे 
मन्द्रि में आते। श्री साधुबुआ ने उनकी भक्ति के लिए उनकी प्रशंसा भी की और 
उनके चरणों में गिर भी पढ़े। तदनन्तर उन्होंने इस उदीयमान सन्त के मन में सच्ची 
आध्यात्मिक साधना की उत्कट इच्छा तथा निम्बार्गी महाराज के प्रति महती श्रद्धा उत्पन्न 
कर दी । वे इस बालक साधक को श्री निम्बार्गी महाराज के पास ले गये। श्री निम्बार्गी 
महाराज ने साधुबुआ के साध्यम से श्री भाउराव देशपाण्डे को नामोपदेश दिया। किसी 
योग्य शिष्य द्वारा नामोपदेश देने की इस विधि को बाद में श्री गुरुदेव रानडे ने दीक्षा 
की एक स्थायी विशेषता बना दिया। 

श्री भाउ साहब बहुत ही सच्चे शिष्य थे। वे प्रति शनिवार को श्री निम्बार्गी 
महाराज के पास जाने में बहुत ही नियमित थे। वे श्री निम्बार्गी महाराज के पवित्र 
सत्संग में नेम ( समाधि ) का अभ्यास करते, उनकी वाताओं को सुनते तथा अपने 
आध्यात्मिक जीवन में नियमित रूप से पथप्रदशेन पाते थे। वे अपने आध्यात्मिक जीवन 
में दरतगति से उन्नति कर रहे थे और थोड़े ही समय में उन्होंने आत्मा का समग्र 
रूप में साक्षात्कार किया। वे बहुत बड़े संगठन-कत्तों थे। उन्होंने अपने गुरुवन्धुओं 
तथा शिष्यों को बहुत ही कठोरतापूवंक अनुशासित किया तथा बहुत ही वैज्ञानिक 
आधार पर सामूहिक ध्यान-साधना का सूत्रपात किया। उन्होंने कुछ खास महीनों 
में कुछ सप्ताह तथा समस्त श्रावण मास गम्भीर सामूहिक ध्यान-साधना के लिए नियत 
कर दिया था। १०-१२ अत्यधिक जिज्ञासु तथा उत्साही साधक जमादी में श्री भाउसाहब 
महाराज के घर पर एकत्र होते थे। वे प्रातःकाल बहुत सबेरे जागते थे और स्नान 
करने के अनन्तर ठीक ६ बजे ध्यान के लिये बैठ जाते थे। उनमें से एक बहुत धीरे २ 
तथा ध्यानपूर्वक ज्ञानेश्वरी, भक्तिविजय तथा दासबोध जैसी पवित्र पुस्तकों को पढ़ा 
करता था ताकि शेष अन्य लोग एकभक्तिपूवंक नाम पर ध्यान करने में सहायता श्राप्त 
कर सकें। २४ श्लोकों के अन्त में वह रुक जाता था और साथकों में से कोई दूसरा 
मराठी, कन्नड तथा हिन्दी रहस्यवादी गीत गाता था। तब वह फिर पढ़ने के लिए उठता । 
यह गति-क्रम ३ बजे तक चत्षता था। उसके बाद फिर सदेव की भाँति, ढोलों की ध्वनि 
के साथ प्रातःकालीन प्राथनाएँ होती थीं और चारों ओर प्रकाश घुमाये जाते थे। 
वे सभी साधक केवल एक बार भोजन करते थे। सायंकाल़ ४ बजे फिर सभा होती थीं 
ओर आध्यात्मिक गीत गाये जाते थे तथा भजन और आरती की जाती थीं । तब ६ बजे 
से ६ बजे तक के ज्षिए उनमें से प्रत्येक वैयक्तिक साधना के लिए जाता था। तब वे 
रात्रि की प्राथना, भजन और आरती के लिए णकत्र होते थे और तदनन्‍्तर वे 
आराम के लिए अल्लग होते थे | उनमें से अधिकांश ३१ बजे उठते थे और ५४ बजे तक 
व्यक्तिगत रूप से ध्यान करते थे। समस्त श्रावण मास तक इस कार्ये-क॒त्ताप का कठोरता 
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पूर्वक पालन किया जाता था। मागेशीर के महीने में शुक्ल पक्ष की ध्वीं तिथि से 
१४वीं तिथि तक पवित्न सप्ताह सनाया जाता था। इसी बीच $छ शिष्य साधना के लिए 
आ जाते थे। ऐसे ही निम्बार्गी में श्री निम्बार्गी महाराज की पुण्यतिथि, चेत्र शुक्त्ञ पक्तु 
त्रयोदशी के अवसर पर बड़ी चहल-पहुल से १४-२० वर्षों तक पुण्य-सप्ताह' मनाया जाता 
था। बाद को श्री निम्बार्गी महाराज के उत्तराधिकारिओ्ों तथा शिष्यों में तथा गुरव 
लोग और ग्राम की प्रधान महिला के बीच भंगड़ा हो जाने के कोरण श्री निम्बार्गी 
महाराज की समाधि बन्द कर दी गईं थी और उस पर मिट्टी के ढेर जमा हो गये थे। 
श्रो साउसाहब महाराज को इस बात से कष्ट पहुँचा और उन्होंने किसी प्रकार इन्चगेरी 
ग्राम के बाहर जमीन खरीदी और वहाँ पर भक्ति और उत्साह से अ्रम्याता- क्रियाओं के 
करने के लिए एक मठ की स्थापना की | उनके तत्पर शिष्यों की संख्या बढ़ती गईं। 
किसो धनो शिष्य द्वारा निम्बार्गी महाराज के नाम पर एक अति सुन्दर मन्दिर का निर्माण 
कराया गया। इससे अधिक लोगों तक आध्यात्मिक साधना को विस्तृत करने में सहायता 
मिली । फिर एक पुस्तक भी प्रकाशित की गई जिसमें विविध आरतियों ओर कऋरूमास्टका 
( ईश्वरानुगह को सम्बोधित ग्राथनाएँ ) के साथ वे भजन थे जो प्रातःकाल, ११ बजे, साय॑- 
काल और रात्रि में ६ बजे, गाये जाते थे। श्री भाउसाहुब महोराज एक बड़े शास्त्रकार थे । 
वे अपने जीवन में सदाचार के उन सभी सुन्दर नियमों का पालन करते थे जो कम्मड, 
हिन्दी और मराठी के सन्त साहित्य में उपद्ष्ट हैं। वे अपनी श्रध्यात्मिक क्रिया में 
बहुत ही नियमित थे । वे प्रातःकाल बहुत सबेरे लगभग तीन बजे उठा करते थे। अपनी 
बाल्थावस्था के दिनों में समाधि के निमित्त बाहर जाया करते थ। किन्तु बाद में जब थे 
इन्चगेरी मठ में स्थायी रूप से रहने लगे तो अपने कमरे ही में साधना करते थे। वे ६-७ 
बजे अपने कमरे के बाहर आया करते थे और तब तक नहीं बोलते थे जब तक ज्ञानेश्बरी 
के कुछ भाग का पाठ नहीं समाप्त कर लेते थे। तब वे फिर आठ बजे सवेरे से ११ बजे तक 
समाधि के लिए जाते | तब 'दास-बोध' से ४० पद्म पढ़े जाते और यदि वहाँ गम्भीर तथा 
जिज्ञासु श्रोता रहते तो कुछ प्रवचन भी होते ओर तब प्रातःकालीन भजन श्रीर आरती की 
जाती | भोजन १२ बजे दिया जाता। वे ज्षगभग एक घण्टा आराम करते। उस समय 
कुछ अभ्यरत छोटे बच्चे आध्यात्मिक गीत गाते | २ बजे से 9» बजे सायंकाल तक वे 
पुतः ध्यान करते । ठीक ७ बजे फिर सभी लोग सभा-मगडप सें सायंकातीन प्रार्थना के 
लिए एकत्र होते। सन्‍्तों के कुछ आध्यात्मिक गीत गाये जाते, 'दास-बोध' से बीस गीत 
पढ़े जाते, उसके बाद दाशेनिक तथा रहस्यात्मक ससस्याओं की व्याख्या तथा उनपर 
विवाद होता। तब भोजन होता और श्री निम्बार्गी महाराज की समाधि पर प्रकाश जलाया 
जाता। भाउसाहब ने अपने शिष्यों को आध्यात्मिक जीवन में पथ्रप्रदशन करने के लिए 
अनेक पत्र लिखते । जब कभी भी शिप्यगण अपने भौतिक और आाध्यागिक ओआवमन की 
कठिनाइओं को उनके सामने पेश करते वे उनका समाधान करते थे । गुरुदेव रानडे ने इन 
पत्रों को बहुत सावधानी पूर्वक संग्रहीत किया है। कुछ महाच्‌ साधकों के प्रयत्नों के 
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फलस्वरूप वे थोड़े ही समय में प्रकाशित किये जायेंगे। श्री माउ साहब महाराज के 
संरक्षण और पथप्रदशन में संप्रदाय ने बहुत अधिक उन्नति की । उनके जीवन-काल्ल में ही 
उनके कुछ शिष्य आध्यात्मिक अनुभूति के शिंखर पर पहुँच गये जिसकी बदौलत वे भी 
आध्यात्मिक गुरु हो चले । उनमें इश्बगेरी के श्री अम्बुराव महाराज अग्मणी थे। ख्री-सन्तों 
में श्रीमती शिवलिंगवा अक्का सबसे बढ़ी हुई थीं। वे देश तथा विदेश की प्राचीन तथा 
अवाचीन स्त्री-सन्तों में किसी से पीछे नहीं थीं। श्री भाउ साहब महाराज ने कुछ मुसल- 
मानों को सी आध्यात्मिक साधना में दीक्षा दी थी। उनमें सैयद अली, जिन्हें 
श्री सहाराज अपने सम्प्रदाय का कबीर कहते थे, अब भी जीवित हैं और अत्यधिक 
उत्साह के साथ आध्यात्मिक अभ्यार्सों को किया करते हैं। हमारा सम्प्रदाय जाति, 
धर्म अथवा राष्ट्रीयता के भेद को नहीं मानता। ईश्वर के साज्ञात्कार का सभी को 
समान अधिकार है। द 

यद्यपि श्री भसाउसाहब महाराज ने श्री अम्बुराव महाराज को ज्ञोगों को आध्यात्मिक 
साधना में दीक्षित करने का आदेश दिया था, किन्तु श्री भाउसाहब महाराज 
के स्वगंवास के तीन वर्ष बाद भी उन्होंने ऐसा नहीं किया। उन्होंने कुछ और 
अनुभूति तथा सन्देश पाने की प्रतीक्षा की जो उन्हें संतोषप्रद रूप में मिली थी । 
हमारे सम्प्रदाय में जिस व्यक्ति ने ईश्वर को प्राप्त कर लिया है तथा जिसे आध्यात्मिक 
गुरु द्वारा लोगों को आध्यात्मिक साधना में दीक्षित करने का स्पष्ट रूप से आदेश 
मिला है, केवल वही आध्यात्मिक काय कर सकता है। दिवंगत गुरु द्वारा किसी 
शिष्य का नास चुनने की कोई भी प्रथा यहाँ नहीं हे । इस पद को प्राप्त करने के लिए 
यह आवश्यक है कि कोई व्यक्ति इस पद के योग्य अनिवाय आध्यात्मिक योग्यता 
प्राप्त करे । श्री अम्बुराव महाराज ने इसे अपने परिश्रम तथा गुरु के श्रसाद से श्राप्त 
किया था। एक निधन परिवार में उनका जन्म हुआ था। निम्बार्गी में वे प्रारम्सिक 
पाठशाल्षा में पढ़ रहे थे। वहाँ वे अपने मामा के यहाँ ठहरे थे । उनके मामा श्री 
निम्बार्गी महाराज के शिष्य थे। अपने प्रारम्भिक बाल्य-काल में ही वे इस प्रकार 
आध्यात्मिक वातावरण में पाले-पोसे गये थे। उन्होंने इंचगेरी ग्राम के कुलकर्णी का 
कार्य स्वीकार किया और वहीं पर रहने लगे । विवाह-समय आने पर उनका विवाह हो 
ग.] और वे एक शहस्थ का जीवन व्यत्तीत करने लगे | पर उनकी स्त्री का असमय में 
देहावसान हो गया और यह भी अम्बुराव महाराज के ऊपर सारी विपत्ति थी। अपनी 
दुःखित मानसिक अवस्था में वे गन्नाषु गये। वहाँ उन्होंने तपस्या की। वहीं वे सात 
दिन तक उपवास तथा गुरुचरित्र' नाम की एक पवित्र पुस्तक का पाठ करते रहे । अन्तिम 
दिन उन्हें स्वप्न में एक सन्त का दशन हुआ और उसने बताया कि में तुम्हारा गुरु हूँ 
ओर तुम्हें दीक्षा के लिए मेरे पास आना चाहिए। उसने उनके मन में यह विश्वास 
पैदा किया कि केवल समाधि का आध्यात्मिक जीवन ही उन्हें मानसिक शान्ति दे 
सकेगा। तद्नन्‍्तर वे निम्बागों गये जहाँ रामनवमी का उत्सव मनाया जा रहाथा। 
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वहाँ पर उन्होंने उमादी के श्री भाउसाहब महाराज को देखा जो आपने कुछ शिकष्यों के 
मध्य में सीमप्पा के मन्दिर के सामने पत्थर के एक टुकड़े पर बैठे थे। श्री अम्बुराव 
महाराज ने विनम्रतापूवक श्री भाउ साहब महाराज को दण्डवत किया। उन्होंने पहचाना 
कि ये वही सन्त हैं जिन्होंने उन्हें स्वप्न में दशन दिया था। श्री भाउसाह॒ब महाराज 
उस नवयुवक सज्जन से बहुत प्रभावित हुए। वह उन्हें अजनबी-सा अनुभव न क्रे 
इसलिए उसे तम्बाकू पीने को दिया और वार्ताल्ाप के सिलसिले में यह पूछा कि क्या वह 
परमार्थ में अभिरुचि रखते हैं। श्री अम्बुराव महाराज परमाथ के विषय में बहुत उत्सुक 
तथा तत्पर थे किन्तु उन्हें भय था कि कहीं वे नैतिक परीक्षा में सफल न हों जो परमाथ 
के लिए आवश्यक थी। अतः कुछ हिचकिचाहट के बाद उन्होंने निश्चय किया कि वह 
सावलसंग के भाउराव के माध्यम से दीक्षित होंगे। फिर गुरु के आदेशानुसार ईश्वर के 
नाम की उन्होंने पुनरावृत्ति प्रारम्भ की । 

हमारे सम्प्रदाय में पूर्ण साक्षात्कार करने वाले श्री गुरुदेव ढारा आतिभक्षान 
के माध्यम से प्राप्त ईश्वर का नाम उस व्यक्ति को बताया जाता है जिसकी मनोवृत्ति 
परमार्थ की ओर अग्रसर हो चली है और जो दीक्षा की खोज में है । शिष्य को व्यवहार 
के दो बुनियादी सिद्धान्तों को अथाौत्‌ दूसरे की सम्पत्ति अथवा जायदाद तथा दूसरे की 
खी को कभी भी प्राप्त करने की इच्छा न करना'--को पालन करने का आदेश दिया 
जाता है। उसे अपने घर पर, शान्त स्थान पर अथवा ग्राम तथा नगर के बाहर खुली 
हवा में बैठ जाना चाहिए तथा सांस की स्वाभाविक गति के सुर में ईश्बर के नाम की 
आवृत्ति करनी चाहिए और निःश्वास तथा उच्छ वास दोनों समय ईश्वर के नाम का एक- 
एक बार स्मरण करना चाहिए । उसे अपनी नासिका के सिरे पर अपनी आँखें केन्द्रित 
करनी चाहिए तथा अन्तःकरण में उस नाम को--परावाणी को-सुनना चाहिए। उसे इस 
प्रकार प्रतिदिन दो-तीन बार प्रात5, सध्याह्य तथा सांयकाज्न एक घन्टे के लिए ध्यान! 
करना चाहिए तथा प्रतिक्षण और हर परिस्थिति में ईश्वर का नाम-स्मरण करना 
चाहिए। यह उस व्यक्ति की इच्छा की सच्चाई तथा गम्मीरता पर आधारित है कि वह 
कब आध्यात्मिक अल॒ुभूति से ऋतकृत्य होगा। जब बाबा (श्री अम्बुराब महाराज को 
सावजनीन रूप में बाबा ही कहा जाता था ) अपने घर के लिए रवाना हुए, उस समय 
उन्होंने अपनी आँखें अपनी नासिका के सिरे पर अवस्थित किया और अपने गुरु द्वारा 
बताये गये ईश्वर के नाम को जपने ल्गे। उन्हें विविध प्रकार के दशन हुए तथा 
प्रारम्भिक आध्यात्मिक अनुभूतियाँ होने लगीं। वे अपने नेत्रनों को अपनी नासिका के 
सिरे से तनिक भी हटने नहीं देते थे। अतः उनके नेत्र ज्योतिमय हो गये थे और 
वस्तुओं को नहीं देख सकते थे। वे सावलसंग नामक गाँव गये जहाँ श्री सावलसंग 
महाराज ठहरे थे जिनके माध्यम से ही भाउसाहब महाराज ने उन्हें नामोपदेंश दिया 
था। वे यह कहते हुए चिल्लाने लगे कि नाम-स्मरण के कारण उन्होंने अपनी नत्र-ज्योति 
ख़ो दी और अपने जीवन में बरबाद्‌ हो गये क्‍योंकि अब वह कुलकर्णी के कर्तव्य 
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को नहीं कर सकते थे। उन्हें जो भी अनुभव प्राप्त हुए उन सब को उन्होंने बतायां। 
सभी साधक बुला लिये गये। वे आध्यात्मिक गीत जिनमें उनके प्राप्त सभी अनुभव 
वशित थे--गाये गये तथा उनकी व्याख्या की गयी। उन्हें उनकी ठ्रत उन्नति पर धन्यवाद 
दिया गया और यह्‌ विश्वास दिलाय। गया कि उनकी अनुमूतियाँ ईश्वर की “मांकी! 
हैं। वह प्रफुल्ल हृदय लौटे तथा अपने अभ्यास को और अधिक उत्साहपूर्वक जारी 
रखा । जब मठ इश्बगेरी के बाहर हटा दिया गया तब वे कुलकर्णी के पद से त्यागपत्र 
देकर वहाँ बसने के लिए आये | यह आध्यात्मिक साधना के श्रति उनके पूर्ण उत्सगें, 
निरन्तर वास और निरीक्षण का परिणाम था कि मठ की स्थापना हुईं, विविध साधकों 
ने अपने लिए भी छोटे-छोटे कुटीरों का निमौण किया। इस प्रकार सम्प्रदाय की सुद्ढ़ 
स्थापना हुई तथा उसके कार्यकलाप का खूब प्रसार हुआ । श्री अम्बुराव महाराज पूर्णरूप 
से बुद्धिवादी थे और गोष्ठियों में माउसाहब महाराज को प्रश्नों से परेशान कर देते 
थे | एक बार वे उनसे यहाँ तक पूछ बैठे कि उन्हें किसने आध्यात्मिक साधना में शिष्यों 
को दीक्षित करने की स्वीकृति दी है। सांयकाल जब अम्बुराव ध्यान करने के लिए बैठे 
तब श्री निम्बार्गी महाराज ने उनको दर्शन दिया और क्रोध तथा भत्संना से भरी आवाज 
में कहा कि मेंने श्री भाउसाहब महाराज को नामोपदेश देने की आज्ञा दी है। फिर उस 
दिन सायंकाल की प्राथना के समय श्री साउसाहब महाराज से वे मिले। तब वे भाउ- 
साहब महाराज के पेर पर लेट गये | तब से वे अपने जीवन के अन्तिम क्षण तक उनके 
सर्वेश्रेष्ठ शिष्यों में से एक थे। वे मठ के प्रबन्ध की देखभाल करते, मठ का हिसाब- 
किताब बहुत सतकता से रखते तथा सम्प्रदाय में किसी भी अन्ध-विश्वास को घुसने 
नहीं देते थे । प्रत्येक सम्प्रदाय के विकास में उत्थान और पतन के काल होते हैं अथीत्‌ 
एक अत्यधिक विकास के युग के बाद निष्क्रिता तथा कभी-कभी पतन का युगः आता 
है। श्री भाउसाह॒ब महाराज की मृत्यु के पश्चात्‌ इनके कई शिष्य इस प्रकार की कथाएँ 
कहने लगे कि उन्हें श्री महाराज द्वारा नामोपदेश देने का आदेश मिला है, उन्होंने स्वप्न 
में उनको दशन दिया है आदि । 

श्री अम्बुराव महाराज ऐसे लोगों को चुप करने में बहुत कुशल थे। वे कहते थे 
कि इन लोगों को केवल स्वप्नों में ही नामोपदेश देना चाहिये। आध्यात्मिक साधना में 
यह उनका दृढ़ तथा बोद्धिक विश्वास ही था जिसने सम्प्रदाय को नेतिक तथा आध्यात्मिक 
पतन से बचाया। उन्होंने अपने जीवन-काल में सम्प्रदाय को अधिक से अधिक शक्ति 
शाल्ी बनाया। उच्चपदासीन शिक्षित व्यक्ति बहुत बड़ी संख्या में उनके शिष्य हो गये। 
उन्होंने विशुद्ध नेतिक जीवन तथा नाम की नियमित एवं उत्कट साधना में अपने गुरुदेव 
का अनुसरण किया | अपने स्वामी की भाँति उन्हें सी यह देखकर प्रसन्नता थी कि 
ईश्वर उनकी प्राथनाओं को आश्चयेमय किंतु स्वाभाविक ढह्ञ से आकर पूरा करता हेै। 
उनका यौवन सीषण गरीबी में बीता। बाद में जब स्वामी ने उनको एक नवनिर्मित 
कोट प्रदान किया तब उन्होंने कहा कि वे उसे तभी स्वीकार करें गे जबकि स्वामी जी 
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उसका मूल्य उनसे ले लें । फिर उन्होंने यह प्राथेना की कि उन्हें स्वाभाविव तथा गसाद॑- 
पूर्ण ढह्ग में ही समृद्धि मिलनी चाहिए। उनकी घार्मिक इच्छा के फलस्वरूप उनके खेत से 
उन्हें बड़ी अच्छी फसलें मिलती । इन्हें जो अनाज मित्रता उसका कुछ भाग--हर बोरों में 
से एक सेर-वे दान देते | उनके गुरु इस स्वेच्छिक दान से श्रत्यधिक प्रसन्न हुए। श्री 
बाबा के खेत तब तक अधिक अच्छी फसल देते रहे जब तक कि उनके पास सुखमय 
जीवन बिताने के लिए कोई अन्य पर्याप्त साधन नहीं हो गया। बाबा अपने लिए व्यक्ति- 
गत रूप से कुछ नहीं रखते थे। उनकी आवश्यकताएं बहुत थोड़ी थीं । उन्होंने आध्या- 
व्मिक साधना के लिए सब कुछ निछ्ावर कर दिया था। इस प्रसंग में महात्मा गाँधी 
द्वारा भारत की स्वतन्त्रता के ल्षिए किये गये अद्वितीय त्याग का हमें स्मरण हो आता 
है। उत्सुक साधकों के मध्य आध्यात्मिक साधना का प्रचार करने के लिए बाबा को प्रायः 
प्रतिवर्ष विविध स्थानों को जाना पड़ता था। अपनी वृद्धावस्था में भी उन्होंने यात्राएँ 
कीं, यद्यपि उन्हें विविध शारीरिक कष्ट सहने पड़े । वे ईश्वर का काय कर रहे थे और 
उसके सन्देश को देश के विभिन्न भाग में ले जा रहे थे। वे कुछ गम्भीर वृक्क-रोग से 
पीड़ित थे किन्तु फिर भी कष्ट-काल में वे ध्यान के लिए निर्धारित समय का पालन करते 
थे । वे शांतिपूवक लेटे हुए, एक बार में तीन-तीन घण्टे से भी अधिक श्वास के रचर में 
हैश्वर का नाम जपते, अजपाजप करते, पाये जाते थे। पोष शुक्ल पक्ष षष्ठी १४४४ शक 
संवत्‌ को बीजापुर में उन्होंने शान्तिपूवंक अ्रन्तिम सांस ली । उनका शरीर इश्चगेरी लाथा 
गया और ठीक उसी स्थान के समीप जलाया गया जहाँ पर श्री भाउसाहुब महाराज का 
शरीर जल्लाया गया था। वहाँ एक पीपल का वृक्ष सी लगाया गया। इश्चगेरी मठ में 
श्री बाबा की समाधि भी ठीक उनके गुरु के समाधि के समीप ही है । 

' हमारे सम्प्रदाय के अन्तिम किन्तु शायद्‌ सर्वोत्कप्ट तेजरवी पोषक श्री गुरुदेव 
रा० द० रानडे थे। उनके जीवन-चरित का विस्तारपूर्वक वर्णन तथा उनकी मुख्य दाशेनिक 
ओर रहस्यवादी शिक्षाएँ 'श्री रानडे के दशन! में अन्यत्र प्रकाशित हैं। सम्प्रदाय की 
नियमावली के विकास में उन्होंने जो योगदान दिया है उसका ही संक्षिप्त विवरण यहाँ 
पर्याप्त होगा। वे भी भाउसाह॒ब महाराज के सर्वश्रेष्ठ प्रबुद्ध तथा शिक्षित शिष्य थे। 
सम्प्रदाय के इतिहास में प्रथम बार उन्होंने इच्बगेरी मठ में नियमित रूप में होने वाले 
भजनों ओर प्राथनाओं को पुस्तक रूप में संग्रह तथा प्रकाशन के कार्य को अपने ऊपर 
लिया । इस पुस्तक का प्राक्कथन भी श्री गुरुदेव रानडे ने लिखा है । इसमें हमें संक्षेप में 
आध्यात्मिक साधना के सभी मूलाधार प्राप्त होते हैं। बाद में रहस्यचाद विषय पर लिखे 
गए अपने अ्न्थों के द्वारा उन्होंने इसकी विशद्‌ व्याख्या की है। अपने गुरुदेव के प्रति 
उनकी भक्ति अवण्ये थी। अपने सम्प्रदाय के श्रनयायिश्रों द्वारा वे श्री निम्बार्गी महा- 
राज के अवतार समझे जाते हैं। वस्तुतः उन्होंने अपने में समस्त पूववर्ती आचारयों की 
विविध विशेषताओं का समन्वय किया था । वे अध्यात्मवेत्ता तथा प्रतिभाशील पुरुष थे । 
उन्होंने आध्यात्मिक अनुभूति की दाशनिक पीठभूमि और औचित्य पर जोर दिया। 
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अतः उन्होंने अपने समस्त लेखों, वार्ताओं तथा प्रवचनों में प्रयोगात्मक धर्म तथा बौद्धिक 
रहस्यवाद पर बल दिया। उन्होंने सम्प्रदाय के पूववर्ती आचार्यों के काये तथा उद्देश्य को 
आश्वयजनक उत्साह, दुरदर्शिता तथा विश्वास के साथ जारी रखा। समाज के उच्चतम 
तथा निम्नतम, प्रत्येक वर्ग से विभिन्न-विभिन्न व्यबसाय करने वाले हजारों व्यक्ति 
आध्यात्मिक साधना में दीक्षा लेने के लिए अथवा पथग्रंद्शन और निर्देशन के लिए 
उनके पास आए | उनका सत्संग, उनकी वार्ताएँ तथा उनका वास्तविक जीवन सभी 
स्फूर्तिदायक थे। आत्मनस्तु कामाय सब प्रियं भवति--आत्मानुभूति के. लिए ही सभी 
वस्तुओं का प्रयोग होना चाहिए--केवल यह ही मानव जीवन का निःश्रेयस है। उन्होंने 
अपने समस्त द्रव्य, शक्ति तथा बुद्धि को आत्मा के अनुभव तथा प्रातिभ-ज्ञान की ग्राप्ति 
तथा प्रसार में लगाया । श्री गुरुदेव रानडे के साक्षात्‌ पथप्रदशेन में लगभग ४०-६० 
शिष्य १६४३ ई० से ही निम्बल स्थान पर गम्भीर आध्यात्मिक साधना के लिए इकट्ठा होना 
शुरू किया। वे ग्रातःकाल सबेरे उठते थे तथा अपना व्यक्तिगत ध्यान और प्रातःकलीन 
दैनिक कत्तेव्यों को पूरा करने के पश्चात्‌ ७ बजे प्रातःकाल मकान के बाहर एक छोटे 
से कमरे में एकत्र होते थे। और फिर श्री निम्बार्गी महाराज के पौत्रों में से एक श्री 
नागप्पा जी, जो श्री भाउसाहब महाराज के बहुत ही भक्त शिष्य थे, उन सब को 
समाधि में सहायता पहुँचाने के निमित्त प्रति १०--१४ मिनट पर आध्यात्मिक गीत गाते 
थे । आठ बजे आ्रातःकाल वे सभी साधक श्री गुरुदेव रानडे के पुराने घर के हाल में 
बुलाये जाते थे। वहाँ वे समाधि के लिए बेठते थे। उनमें से एक शिष्य 'ज्ञानेश्वरी, 
अथवा 'दासबोध' से कुछ पढ़ता था और जब कभी किसी शिष्य द्वारा कोई आध्यात्मिक 
गीत गाया जाता तो सभी लगभग १४-२० मिनट तक शान्तिपू्क इश्वर के नाम 
पर ध्यान लगाते थे। इस प्रकारध्यान! सें इस प्रक्रिया द्वारा सहायता मिल्रती थी । 
दो घन्‍्टे के अनन्तर, साधकों के हाथ में शान्तिपूव क दो पेड़े दे दिये जाते थे। ये पेड़े 
गुरुदेव द्वारा उन्हीं के खर्चे से पहले से ही तैयार कराये जाते थे | वे सब के साथ 
हाल में बेठते थे। फिर कुछ काल के लिए समीपवर्ती कमरे में वे शान्तिपूवंक आनन्द 
की अनुभूति करने के लिए चले जाते थे। अत्यधिक भक्तिपूवेक निरन्तर चार घन्टे 
तक सामूहिक समाधि जारी रहती थी। बहुत से साधकों को नूतन आध्यात्मिक 
अनुभव प्राप्त होते थे। इस प्रकार उन्होंने भाउसाहब महाराज द्वारा आरम्भ की गई 
सामूहिक समाधि को पुनरुब्जीवन दिया। प्रतिवर्ष श्री रानडे के अवकाश-काल में 
साधकों की संख्या में अ्भिवृद्धि होती रही । १६४७ में जब उन्होंने प्रयाग विश्वविद्या 
तय के उपकुलपति के पद से अवकाश अहण किया तब जो सामूहिक समाधि केवल 
तीन मास ( मई, जून, जुलाई ) की बात थी वह निम्बल में आध्यात्मिक साधना की 
एक सर्वकालीन विशेषता बन गयी। उनका निवास-स्थान, अध्यात्म आश्रम” के नाम 
से विख्यात हो गया। भारत के सभी भाग से लोग आलोक! ( प्रबोध ) के लिये 
आये, आश्रम में रुके तथा सन्तुष्ट होकर लौटे। एक उपनिषत्‌कालीन ऋषि का कथन 
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है कि 'मुश्किल से ही कोई एक आत्मदर्शी जन को देख या सुने सकता है। उससे भी 
अधिक कठिनता से कोई उसके सम्पर्क में आसकता है और यह सौभाग्य तो विरले 
को. है कि वह उसके द्वारा दीक्षित हो, उसके पवित्र सम्पर्क में रहे तथा उसके प्रसाद से 
सर्वोत्तम सन्‍्तोषप्रद आध्यात्मिक अनुभव को प्राप्त करे ।” उस अथ में इस पवित्र सम्प्र- 
दाय के शिष्यगण वस्तुतः बहुत सौमाग्यशाली हैं। किन्तु इस जगत में प्रत्येक प्रवाह 
का ज्वार-भाटे के उत्कर्ष की भाँति उत्कर्ष--अपकषे होता है और आध्यात्मिक श्रवाह 
इस नियम का अपवाद नहीं हे । ्ः 

. यह पवित्र सम्प्रदाय जिसके गुरुदेव रानडे अन्तिम प्रतापी गुरु कद्दे जा सकते हैं, 
लगभग १४० वर्षों से अपनी पवित्रता तथा पूर्णता के साथ सहस्नों व्यक्तियों को 
भौतिक तथा आध्यात्मिक आनन्द श्रदान करता हुआ विकास करता रहा है। महात्मा 
श्री निम्बार्गी महाराज द्वारा संस्थापित इस सम्प्रदाय के श्री साघुबुझआ, श्री भाउसाहअ 
महाराज, श्री अम्बुराव महाराज और श्री गुरुदेव रानडे चार बड़े अवतारी पुरुष हैं.। इस 
सम्प्रदाय में जो व्यक्ति गुरु होकर दूसरों को आध्यात्मिक ज्ञान दे सके, उसे पहले 
ईश्वर की पराजुभूति श्राप्त करके आध्यात्मिक साधना में अपने को योग्य बनाना पढ़ता 
है। इन चार अवतारी पुरुषों ने इस बात का बहुत योग्यतापूर्वक सन्तोपग्रद रूप में 
पालन किया है। अब यह देखना है कि आधुनिक अनुयायिओं में वह कौनसा 
वास्तविक योग्य शिष्य निकलता है जो श्राध्यात्मिक ज्ञान के इस प्रकाश-पुज को श्रागे 
बढ़ा सके | जब तक कोई ऐसा पुरुष हो न जाय तब तक हमें उसी बात से सम्तुप्ट 
रहना है जिसे गुरुदेव रानडे ने अपने जीवन के अन्तिम कुछ दिलों में बार-बार कहा 
था, “आध्यात्मिक साधना गंज्ञा जी की भाँति है जो कुछ काल के लिए तिरोहित 
हो जाती है और शताब्दियों बाद पुनः प्रकट होती है ।” 


अनुतादकर्ता 


छोटे ल्ञाल त्रिपाठी, एम० ए० 
इलाहाआद 
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श्री रानडे का त्वदशुन : आनन्दवाद 
संगमलाल पाण्डेय, एम० ए.०, साहित्याचार्य दर्शनविभाग, 

प्रयाग विश्वविद्यालय 

१--आन-द-मी पाँसा 
शास्त्ररूपेण मीमांसा या सत्य-ज्ञानयो: पृथक्‌ । 
आनन्द्स्य ततोउप्यन्याभिमता रानडे-गरोः | १॥ 
अधिगम्य गुरोस्तस्मात्‌ तां तु भूरिविचारणाम्‌ | 
तत्त्वद्शेनरूपेण . प्रतनोतीह सड्गम: ।| २॥ 
प्राच्यप्रतीच्ययो: सात्मा. दशेनयोहयोरपि । 
यतोउ5तों सेव्यमेवैतत्‌ साम्प्रत॑ विश्वदर्शनम्‌ | ३ ॥ 
आनन्दः »परमं॑ तत्व--मतात्विकमथेतरत्‌ । 
आनन्दास्तित्वमस्तित्व॑ ज्ञानं चानन्द्भातता ॥ ४ | 
किंवा ज्ञानं च सच्चापि पूर्णमानन्द्शब्द्साकू। 
आनन्देन तु व्याप्तत्वात्‌ सवस्थानन्द्ता मता॥ ४ ॥ 
मानमानन्द्सद्भावे. नेसरगिक्येव तत्पुहा । 


संशोधिता मतिश्वचापि. सतामनुसवस्तथा ॥ ६ ॥ 


इति तेन यथाप्रोक्त तथैवेहालुभाष्यते । 
मुन्यम्रणीं प्रश॒स्यामुमं_ नवज्योत्षमादरात्‌ ॥ ७॥ 


( १०६ ) 
२--आनन्दवाद का प्रथम परिचय 


श्री रामचन्द्र दत्तात्रय रानडे का तत्वद्शेज ( १(७४७७०!एश०08 ) आनन्द्वाद 
( 868607709879 ) है। 
इस तत्वदशेन का प्रथम परिचय मुझे ३० मार्च १६४५७ को हुआ । यद्यपि में इसके 
पूर्वे सी श्री रानडे के सम्पर्क में था, तथापि तब उनके तत्वद्शन से कुछ भी परिचय न 
था । तब में उन्हें सक्त या सन्त के रूप में ही देखता थां। उस दिन में प्रयाग में उनके 
निवास-स्थान पर स्वयं मिलने गया था। मेरे अतिरिक्त वहाँ कई और सज्जन उनका 
सत्संग लाभ कर रहे थे । त्रह्म के विषय में वार्त्ता हो रही थी। इस प्रसंग में मेंने कहा -- 
“यद्यपि ब्रह्म का स्वरूप-लक्षण सब्चिदानन्द माना गया है, तथापि ब्रह्म वास्तव में चित्‌ 
( ज्ञान ) ही है। सत्‌ चित्‌ के अस्तित्व का, चिद्रप्तत्व का, बोध कराता है। आनन्द 
इसी चित्‌ की स्वाभाविक विशेषता है। सत्‌ और आनन्द यदि कुछ हैं तो उन्हें ज्ञात 
होना पड़ेगा | पर तब वे ज्ञानाकार या ज्ञानात्मक हो जायेंगे । अ्रतः उनकी प्रतिष्ठा ज्ञान 
है। इस प्रकार ज्ञान ही परम तत्व या ब्रह्म है।” स्पष्ट है कि मेरे. कथन में कांट की 
ज्ञान-मीमांसा बोल रही थी । 
इसको सुनकर श्री रानडे ने कहा--“यदि केवल ज्ञान परम तत्व हो सकता है, 
तो केवल आनन्द क्‍यों नहीं हो सकता ? क्या उपनिषदें अन्ततो गत्वा आनन्द को 
ही परम तत्व नहीं कहतीं? आनन्द ब्रह्म है। आनन्दाद्भेव खल्विमानि भूतानि 
जायन्ते । आनन्देन जातानि जीवन्ति। आननद॑ प्रत्यभिसंविशन्तीति”१ ( तैत्तिरीय 
उपनिषद्‌ ३, ६ )। 
इतना कहकर वे झट से ध्यान करने के लिए दूसरे कमरे में चले गये । पर उनकी 
आनन्दसीमांसा का अनुरणन हम लोगों के अन्तःकरण में होता रहा। मुझे तो ज्ञान- 
मीमांसा की समकक्ष आनन्द-मीमांसा का पदा्थ-पाठ मिला। 
इससे मुझे उपनिषद्-ज्ञान मिला । यह ज्ञान कई बार उनकी कृति ओऔपनिषद 
दर्शन की रचनात्मक समीक्षा ( ७. 0078077707ए6 5907४७ए 07 ए79०7798840 
2]70080979 ) को पढ़ने से भी नहीं मिल्रा था। यहीं मुझे उपनिषद्‌ के सच्चे अथे 
का व्यावहारिक ज्ञान हुआ कि यह गुरु के पास बैठ कर उसके मुख से परम तत्व 
का ज्ञान है । 
इस संलाप से श्री रानडे का तत्वदर्शन चित्रवत्‌ स्पष्ट हो जाता है। स्पिनोजा 
सनन्‍्मात्र को परम तत्व या द्रव्य कहते हैं। हेगल चिन्मात्र को परम तत्व मानते हैं । 
इन दोनों से भिन्न श्री रानडे आनन्द को परमतत्व मानते हैं. । देगल ने स्पिनोजा के सद्र,प 


१. अनन्द से ही ये ( सभी ) भूत उत्पन्न होते हैं, आनन्द से हीं उत्पन्न होने के बाद 
ज्ञीवित रहते हैं और अन्त में आनन्द में ही प्रवेश कर जाते हैं । 


( १०७ ) 


द्रव्य के बारे में कहा कि सत्‌ को ज्ञाता ( विषयी ) भी होना चाहिए अन्यथा वह परम 
तत्व न हो सकेगा क्योंकि ज्ञाता न होने से वह विषय-मात्र है और इस कारण स्वतन्त्र 
न होकर ज्ञाता के नियन्त्रण में है। यद्यपि स्पिनोजा का द्रव्य अपना ज्ञाता है पर यहाँ 
ज्ञान सत्‌ से तिरोहित-सा है। हेगल ने उक्त कथन द्वारा रिपनोजा के परम सत्‌ को सब्चित्‌ 
मानते हुए उसके चिदंश पर ही विशेष बल दिया। श्री रानडे ने हेगल के इस परम तत्व 
को भो परमत्व के स्थान से च्युत कर दिया। जैसे सत्‌ ज्ञान की अपेक्षा करता है वैसे 
ज्ञान आनन्द की । यदि सच्चित्‌ स्वयं आनन्द है तब तो कोई बात ही नहीं है; तब तो 
वह आनन्द ही हुआ | पर यदि सच्चित्‌ स्वयं आनन्द नहीं हे तो वह आनन्द का साधन 
मात्र है और इस कारण आनन्दोन्‍्मुख है। अतः सच्चित्‌ की पूर्ण स्वतन्त्रता असिद्ध है । 
सच्चिदानन्द की ही पूर्ण स्वतन्त्रता है। पर इस सबच्चिदानन्द में विशेष बल सतू या 
चित्‌ पर न होकर आनन्द पर है। जेसे हेगल के सच्चित्‌ के प्रत्यय में प्रधानता चित्‌ 
( ज्ञान ) की है वैसे श्री रानडे के सब्चिदानन्द के प्रत्यय में प्रधानता आनंद की है। जैसे 
हेगल ने. सत्‌ का अन्तभोव चित्‌ में किया और परमतत्व के रूप में चित्‌ को ही मान्यता 
दी वैसे श्री रानंडे ने सत्‌ और चित्‌ दोनों का अन्तर्भाव आनन्द में किया । इस प्रकार श्री 
रानडे का आनन्दवाद उतना ही सर्वाज्ञपूर्ण तत्वदशन है जितना स्पिनोजा का द्रव्यवाद 
ओर हेगल का विज्ञानवाद ( प्रत्ययवाद )। यही नहीं, लगता है कि जैसे स्पिनोजा का 
ट्रव्यवाद हेगल के प्रत्ययवाद में निखरा है वैसे हेगल का प्रत्ययवाद सी श्री रानडे के 
आनन्दवाद में निखरा है । 


३--आनन्दवाद भारत का सनातन दशन है। 


बाद को कई बार मेंने श्री रानडे से जिज्ञासा प्रकट की कि वे आनन्दवाद के 
तत्वदर्शन की स्पप्ट व्याख्या करें। इस पर उन्होंने कह्ा--“आनन्दवाद भारत का सना- 
तन दशन है। सभी दशेनों की मूल शिक्षा आनन्दवाद है। पर उपनिषदों, वेदान्त-ग्रन्थों 
ओर सन्‍्तों की बानियों में इस तत्वदर्शन की बढ़ी सशक्त भाषा में अभिव्यक्ति हुई है। 
में सी अपने अन्थों में इसी का व्याख्यान करने की चेष्टा करता हूँ ।” 


इससे स्पष्ट हे कि आनन्दवाद हमारे देश का सनातन दशन है और श्री रानडे 
इसी के प्रबल उद्धारक और प्रवतक हैं। 

पर बड़े महत्व की बात है कि श्री रानडें को छोड़ कर कोई इस सनातन दशंन 
की व्याख्या नहीं करता है । वर्तमान भारतीय दाशनिकों में से प्रायः सभी संस्कृत दर्शन 
तक ही अपने को सीमित रखते हैं। वे नव्य न्याय के अनन्तर भारतीय दशेन में किसी 
नई सजेना को नहीं जानते हैं। १२वीं शती से लेकर आज तक अविच्छिन्न चली आती 
हुई सन्‍्त-परम्परा में उन्हें तत्वदशन नहीं 'मिलता है। संस्कृत दशन में भी उन्हें आनन्द- 
वादी तत्वद्शन नहीं मिलता है। वे लोग कुछ योरोपीय दशेन जैसी भारतीय दशेन की 
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काल्पनिक और थोथी व्याख्या करते हैं। ऐसी स्थिति में श्री रानडे ने आनन्दवादी 
तत्वदर्शन की व्याख्या करने का संकल्प किया था। उपनिपदों की उन्होंने ऐसी 
व्याख्या की। फिर १२वीं शती से लेकर आज तक चली आती हुई सनन्‍्त-परूपरा के 
दर्शन की भी उन्होंने व्याख्या की । उन्होंने सिद्ध किया कि याज्ञवल्क्य से लेकर महात्मा 
गान्धी तक सभी सारतीय दाशेनिकों और .सन्‍्तों ने आनन्द को परम तत्व मानकर 
अपने दर्शन की अवतारणा की । यही नहीं; पाश्चात्य दशेन के आदिम दाशनिकों के 
दर्शनों की सी आनन्दवादी व्याख्या श्री रानडे ने अस्तुत की जिससे पश्चिम के लोग 
भारतीय दर्शन को समझ सकें और अपने पूर्वाचार्यों द्वारा निर्दिष्ट दशन के मूल प्रयोजन 
की सतत ध्यान में रखें। 

अतः यद्यपि आनन्दवाद सनातन दर्शन है, तथापि दाशंनिक मत के रूप में इसे 
प्रतिष्ठित करने का श्रेय श्री रानडे को दिया जा सकता है । 


४--तक्तदर्शन या रहस्यवाद ? 


कुछ लोग कह सकते हैं--वाह साहब ! सन्‍्तों का सिद्धान्त तो रहस्यवाद है, भक्ति- 

माग है और इससे तत्वद्शन का क्या सरोकार हो सकता है ९ 

ये लोग समभते हैं कि तत्वद्शेन और रहस्यवाद दोनों में व्याघात है। रहस्यवाद 
तत्वद्शेन नहीं हो सकता है | रहस्यवाद मौनवाद है तो तत्वदर्शन निर्वेचनवाद | क्या 
एक दूसरे का विपरीत नहीं है ९ 

कुछ रहस्यवादी भी तत्वद्शन की निन्‍्दा करते हैं. जैसे कुछ दाशनिक रहस्यवाद 
को हेय समभते हैं। श्री रानडे के अनुसार ये दोनों लोग न तो रहस्यवाद को जानते हैं: 
और न तत्वदर्शन को। यदि बुद्धि रहस्यवाद को दशेन का नाम देना चाहती है “तो 
अलुभूति ( प्रातिस ज्ञान ) उसका अत्यारुयान न करेगी ।”१ और, “दशैन ( तत्वद््शन ) 
ओर धमम ( रहस्यवाद ) का आपस में इतना गाढ़ा सम्बन्ध है कि एक को दूसरे से प्रथक 
कर देने से दोनों निबल हो जाते हैं ।२ 


५. फिर, “रहस्यवाद औपनिषद दशेन की परिपूर्णता है, यही सभी दर्शनों की परि- 
पूणता है ।३” 
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( १०६ ) 


यदि रहस्यवाद की ओर से देखा जाय तो श्री रानडे का रहस्यदाद उनके दर्शन 
को अनिवायतः सिद्ध करता है । उन्होंने कहा--“सभी रहस्यवादिओं को दार्शनिक होने 
की जरूरत नहीं है; सभी रहस्यवादिओं को संवेगपृ्णं जीवन बिताने की जरूरत नहीं 
है। ओर न सभी रहस्यवादिओं को कमेठ होने की जरूरत है। पर जहाँ भी सच्चा 
रहस्यवाद है वहाँ इन तीन शक्तियों में से किसी एक को अवश्य मुख्य रूप से प्रस्फुटित 
होना है। और जब तक हम किसी रहस्यवादी में इन शक्तियों ( ज्ञान, भावना, कम ) 
में से कम से कम एक का पूर्ण विकास न देख लें, तब तक हम नहीं कह सकते हैं कि 
वह रहस्यवादी नाम से अभिहित करने योग्य है ।१” हा 

श्री रानडे सच्चे रहस्यवादी थे क्योंकि वे प्रखर दाशेनिक थे। उनकी बौद्धिक 
शक्ति का परिपू्ं विकास हुआ था । वे ज्ञानदेव, कबीर और सुन्दरदास की भाँति ज्ञानी 
सन्त थे, दाशनिक और रहस्यवादी दोनों थे । यदि कीई रहस्यवादी बहुत कर्मठ नहीं है, 
कलाकार नही है, भावनामय जीवन नहीं बिताता और अन्त में प्रखर बुद्धिवादी भी 
नहीं है तो उसके रहस्यवादी होने में सन्देह है। स्पष्ट है कि भ्रीं रानडे अधिक कमेठ 
ओर भावनामय जीवन नहीं बिताते थे। वे एकान्त अ्रेमी और ध्यान मार्गी थे। पर 
उनकी बुद्धि अत्यन्त प्रखर थी और वे सदेव दाशेनिक सजनाओं मे ही तल्लीन दीख 
पड़ते थे । यदि कर्म और भावना की तरह बुद्धि की भी प्रखरता और सक्रियता उनमें न 
होती, तो वे रहस्यचादी भी, ध्यानमार्गी सी, किस आधार पर होते ९ श्री रांनंडे उन 
रहस्यवाद्ओं में से एक हैं जिनके रहस्यवाद की आधारशिला उच्चकोटि का दाशेनिक 
कृतित्व' है । अतः उनका रहस्यवाद उनके दर्शव को लक्षित करता है। अच्छी बात यह 
है कि आनन्दवाद ही उनका रहस्यवाद और दर्शन दोनों है। जिस आनन्द का वे मौन 
अनुभव करते हैं उसी को वे दाशनिक रूप भी देते हैं। यदि रहस्यवाद किसी तत्वद्शेन 
को उपपन्न करता है तो वह आनन्दवाद ही है क्योंकि आनन्दवाद ही आनन्दानुभूति 
रूप रहस्यवाद के अधिकाधिक समीप है । रे 

दर्शन की ओर से देखा जाय तो श्री रानडे का तत्वद्शन रहस्यवाद को निष्पन्न 
करता है । वे कहते हैँ कि -“किसी तत्वदाशनिक सिद्धान्त की सच्चाई और प्रबलता का 
मानदण्ड यह है कि उससें जीवन को कितना दिव्य ओर इस प्रकार कितना निवोह-योग्य 
बनाने की शक्ति है” ।२ इसके बाद वे फिर कहते हैं, “क्या तत्व है ? क्या आत्मन्‌ है ९ 
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( ११० ) 


इसके विषय में कौन-सा बौद्धिक प्रत्ययन हो सकता है ९ इस शश्न के समाधान के लिए 
उपनिषद्‌ के दाशेनिक को तत्वद्शन के अन्तराल में जाना पड़ेगा । और जब कोई बौद्धिक 
समाधान मिल जाय, तो दूसरा प्रश्न यह होगा कि उस ज्ञान को व्यवहार में *3क प्राप्त 
करना चाहिए, चरित्र का क्या मानदण्ड होना चाहिए जिसके पालन द्वारा कोई ईश्वरत्व 
को भ्राप्त कर ले” ।९ 

दर्शन बौद्धिक प्रत्ययन है। यह आवश्यक नहीं कि सभी दाशनिक रहस्यवादी 
हों। वे अथेशाखमूलक चिन्तन कर सकते हैं, या विज्ञान की समस्याओं पर विचार कर 
सकते हैं । पर ऐसे भी दाशेनिक हैं जो अपने चिन्तन में अभेद तत्त्व को विशेष महत्व 
देते हैं.] इन्हीं दार्शनिकों का दश्शन अन्ततः रहस्यवाद का रूप धारण करता है। जिस 
अभेद वस्तु का बौद्धिक प्रत्यय वे प्रथम प्राप्त करते हैं, उसी को वे अपने अलुभव और 
व्यवहार में उतारते हैं । यही विवद्षा सन्‍यास मार्ग है। यही वह ज्ञानमार्ग है जो बुद्धि 
से आरम्म कर अपरोज्ञानुभूति तक विकसित होता है । 

श्री रानडे ने काण्ट के आलोचनात्मक दर्शन की अत्याल्ोचना करते हुए सिद्ध किया 
कि “में काण्ट के विज्ञानालोचन ( 00४0७ 0! ?पा७ १७७४०॥ ), नीत्यालोचन 
( 0०४१०० 0०0 ?780700) 8०७७०७ ) और निर्णययालोचना ( (0॥]0000 0 
पेप१870७7॥ ) को एक नए अलोचन द्वारा अर्थात्‌ प्रातिभज्ञानालोचन ( (४0४0000० 
० ]7007007 ) द्वारा परिपूर्ण करने की आवश्यकता सोचता हूँ।”२ काणट स्वयं 
अपने तीनों आलोचनों में ऋमशः भेद से अभेद की ओर, देत से अद्वत की ओर बढ़ 
रहा है । उसके दशन का परिपाक उदात्तमावना की सिद्धि में होता है। इसी उदात्त- 
भावना केभ्समान श्री रानडे की अपरोक्षानुभृति है।३ काण्ट विशुद्ध विज्ञान ( 7५७ 
8००७४०४ ) से नेतिक शुद्धिवाद की ओर और नेतिक शुद्धिवाद से ईश्वरवाद की ओर, 
ईश्वरवाद से धमंशास्र की ओर, घर्मशासत्र से रहस्यवाद की ओर तथा रहस्यवाद से 
उम्र अभ्ेद दशन की ओर अग्नसर होता है ।”४ 

काण्ट के दशन का उदाहरण लेकर इस प्रकार श्री रानडे ने दिखालाया कि केसे 
तत्वद्शन की पराकाष्ठा अभेद दर्शन में होती है। दशन के इस पयवसान को जो 
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॥. १३९. ) 


दाशेनिक अशक्य सममते हैं, उनके चिन्तन में साहस का अभाव है, वे वाग्जाल 
पसन्द करते हैं, वे कथनी और करनी में अन्तर रखते हैं, वे बुद्धि के इन्द्-ों को शान्त 
करने की चेष्टा नहीं करते और इस कारण इन्हों के एक पाश्वे को छोड़कर दूसरे पाश्वे 
को इद्मिथम्‌ मान लेते हें अथवा दोनों से उदासीन होकर बुद्धि से नीचे इन्द्रियवाद में 
उतर आते हैं । ये सभी अधकचरे दाशेनिक हैं और व्यथ में गम्भीर चिन्तन का बहाना 
करते हैं । । 

_रहस्यवाद और तत्व दशेन के मार्मिक भेद को स्पष्ट करते हुए श्री रानडे ने 
कहा--“रामानन्द ने ईश्वर--दशेन को कारण और सकल अ्रम की निवृत्ति को कार्य 
माना है। यह ज्ञानमा्ग और सक्तिसाग का, दशन और रहस्यवाद का, विवद्धभ-अ्रस्त 
विषय है। श्रथम के अनुसार ईश्वरद्शेन तब तक नहीं होगा जब तक कि उसके पूव 
सकल भ्रम-निबृत्ति न हो जाय | द्वितीय के अनुसार जब पहले ईश्वर-दर्शन हो जाता है, 
तभी सकल भ्रमों की निवृत्ति होती है। रामानन्द ने द्वितीय विकल्प को माना है।१” 


इसी प्रश्न को उठते हुए उन्होंने फिर कहा--“भ्रमों का संक्रमण और आत्मसा- 
क्षात्कारं दोनों वस्तुओं का केसा सम्बन्ध है ? कोन कारण है ओर कौन काये ? यह कहा 
जा सकता है कि दोनों उसी तरह अन्योन्याश्रित हैं जैसे एक ही सिक्‍के की दो 
पींठं। इसलिए एक के बिना दूसरे की प्राप्ति असंभव है। इससे यदि दोनों की 
प्राप्ति होती है तो वह युगपद्‌ू ( एकसाथ ) ही होगी। मगर यदि हमें उपयुक्त दो 
विकल्पों में पसन्द करना हो तो हम कहेंगे कि केवल वही. अ्रमों का संक्रमण करने 
योग्य होगा जिसने पहले आत्मसाक्षात्कार कर लिया हो। और कोई दूसरा नहीं 
. कर सकता ।”२ हर रा 

यहाँ पर श्री रानंडे ने तत्वदशन और रहस्यवाद का भेद स्पष्ट किया 
ओर दोनों के सहसमुच्चय की ओर भी संकेत किया। पर अपना मत अन्त में 
रहस्यवाद बतलाया। इससे यह सिद्ध नहीं होता कि उनका तत्व दशन कुछ नहीं है 
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ओर वे केवल रहस्यवादी हैं। वस्तुतः यहाँ आत्मा के दशेन को ही रहस्यवाद कहा 
गया है। यह आत्मद्शन तत्वद्शेन और रहस्यवाद दोनों है। यह तत्वदर्शन है क्योंकि 
यहाँ परम तत्व का साक्षात्कार होता है। यह रहस्यवाद है क्योंकि यहाँ अपरोक्षानुभूति 
होती है। ' 
तत्वदर्शन और रहस्यवाद दोनों का साध्य एक ही है। साध्यावस्था में दोनों एक 

हो जाते हैं | कुछ लोग तत्वदशन को केवल साधन मानते हैं और उसके साध्य को 
रहस्यवाद कहते हैं। इसके विपरीत कुछ लोग तत्वदशेन को साध्य मानते हैं और इसके 
साथन को रहस्यवाद कहते हैं, जैसे, अथ-तत्वदर्शनोपांयो योगः, इस सूत्र में तत्वदशन 
को साध्य और उसके साधन को योग या रहस्यवाद कहा गया। वस्तुतः श्री रानडे सहश 
जिन दाशेनिकों के लिए रहस्यवाद और तत्वद्शन अपने-अपने लिए साध्य और साधन 
दोनों हैं, उनके मत से तत्वदशन और रहस्यवाद परस्पर भिन्न होते हुए भी, पररपर एक- 
रूप होते हुए भी, एक ही सिक्‍के की दो पीठें हैं। अतः दोनों रवतः साध्य और साधन 
दोनों हैं, उपेय और उपाय दोनों हैं. रहस्यवाद निर्वेचन का विषय नहीं है । वह अनु- 
भव और अभ्यास का विषय है। अतः श्री रानडे उसका मौन आस्वादन ही करते हैं । 
तत्वद्शेन उन तत्वों का निर्वेचन है जो रहस्यवाद के आरवादन को उपपन्न करते 
हैं। फ़िर भी, इस विवेचन में रहस्यवाद्‌ को तत्वदर्शन का नियामक नहीं बनाया 
जाता। दशन बुद्धि के बल पर स्वतन्त्रण अपनी विवेचना करता है। श्री रानडे 
की कृतियाँ दाशेनिक हैं. यद्यपि उनकी अनुभूतियाँ रहस्यवादी हैं। रहस्याद और 
तत्वद्शन का उन्होंने इस प्रकार न तो क्रमसमुच्चय किया ओर न तो सहसमुच्चय | 
वें दोनों को आद्यन्त स्वतन्त्र मानते हैं। उनके इस समुच्चय को विकल्प-समुच्चय 
कहा जा सकता हे । ह 

तत्वद्शन सिफ दशेन है जब कि रहस्यवाद दशेन के अतिरिक्त स्पशन, श्रवण, 
संभाषण, प्राण ओर रसन भी है । रहस्यवादी को तत्व का दशेन, स्पर्शन, प्राण और 
रसन होता है। इसके अतिरिक्त वह उस तत्व से कुछ नाद या शब्द का श्रवण भी 
करता है। यही नहीं, वह अपने तत्व से सम्भाषण भी करता है।१ पर द।र्शनिक 
श्रवण और संभाषण के विषय में तो पूर्ण अनभिज्ञ रहता ही है, वह तत्व के स्पशन, 
प्राण और रसन से भी वंचित रहता है। वह सिर्फ दर्शन तक अपने को सीमित रखता 
है। दशशन भी वह केवल दूर से बुद्धि द्वारा अथवा प्रायेण कल्पना द्वारा करता है। 
रहस्यवादी का दशन बुद्धि या कल्पना द्वारा न होकर साज्ञात्‌ होता है। दाशनिक का 
द्शेन व्यवहित हे ओर दूर से हे | रहस्यवादी का द्शंन अव्यवधित ह श्र अत्यन्त 
समीप से है । क्‍ 

इस प्रकार देखने से श्री रानडे का यह कथन बिलकुल सत्य लगता है कि रहस्य- 
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वाद दशेन की परिपूर्णता है | यहाँ उल्लेख योग्य है कि दाशनिक जिस दर्शन की चची 
करता हैं, उसका संकेत उससे बाहर रहस्यवाद की ओर रहता है। दाशंनिक बृत्ति को 
इसीलिए श्री रानडे रहस्यवाद का प्रेरक मानते हैं । दर्शन रहस्यवाद की प्रेरणा 
देता है । 

इससे तत्वदशन को रहस्यवाद का अंगमात्र न समझ लेना चाहिए। जहाँ वह 
रहस्यवाद का प्र॑ रक है वहाँ वह्‌ रहस्यवाद की समस्त अनुभूतियों का व्याख्याकार भी 
है। दशन रहस्यवादी अनुभूति की पर्याप्त विवेचना करता है। रहस्यवादी को यह 
विवेचना करनी है अन्यथा उसकी अनुभूतियों में और प्रतिभासों (७)] ००॥8६४078) 
में कोई अन्तर नहीं कहा जायगा। श्री रानडे इसीलिए अपने भ्रन्थों की भूमिका में ही 
ऐसी कसौटियाँ पेश करते हैं जिनसे ज्ञात होता है कि केसे रहस्यवादी प्रत्यक्ष प्रतिभास 
से भिन्‍न है। यह भिन्‍नता रहस्यवाद नहीं अपितु तत्वद्शन कराता है। अतः तत्वद्शेन 
रहस्यवाद का भी व्याख्याता ओर प्रम|णकती है । 

इस तरह जहाँ एक ओर तत्वदशेन की परिपूर्णता रहस्यवाद है वहाँ दूसरी ओर 
रहस्यवाद की परिपूर्णंता तत्वद्शेन है। इसी से दोनों को आद्यन्त स्व॒तन्त्र मानते हुए 
सिक्‍के की पीठों की तरह अन्योन्याश्रित मानना ही अधिक न्याय-संगत है । 


५--आनन्दवादी तत्त्वद्शन की उपपत्ति--रहस्यवाद 


आनन्दवादी तत्वदशेन के अनुसार परमतत्व आनन्द है। प्रश्न है: केसे ? 
सबसे पहले इस प्रश्न का उत्तर यह है कि रहस्यवादिओं की अनुभूतियाँ आनन्द 
को ही परमतत्व बतल्ाती हैं। श्री रानडे की कृतियों में अनेक स्थल पर यह द्खिलाया 
गया है कि रहस्यवादिओं, सन्‍्तों, भक्तों या ऋषियों के अनुसार परमतत्व आनन्द है । 
यहाँ कुछेक का दिग्दशन कराया जाता है । 
(१) मुण्डकीपनिषत ( २२७ ) में कहा गया हे--तद्‌ विज्ञानेन परिपश्यन्ति धीराः 
आपनन्द्रूपमस्तत यद्‌ विभाति । 
इसकी व्याख्या करते हुए श्री रानडे कहते हैं कि “ऋषिगण उसको ज्ञान 
के प्रकाश से देखते हैं कि वह अमर सत्‌ अपने को आनन्द के रूप में अभिव्यक्त 
करता है।”!९ 
स्पष्ट है कि रहस्यचादी को अपनी समाधि में आनन्द ही मिलता है। उसके अनुभच 
के आधार पर आनन्द ही परमतत्व हे। 
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(२) “उपनिषदों के अनुसार आत्म-साक्षात्कार का अनिवाय सम्बन्ध आजन्दलाभ 
से है । इस आनन्द को सुख (लौकिक सुख ) और राग की मात्रा से नहीं नापाजा 
सकता है। यह अपने प्रकार का विलक्षण अनुभव है ।१” 

(३) सन्त ज्ञानदेव के अनुसार “आनन्द साधक के पास खय॑ आता है... यह 
अपने प्रभाव में इतना शक्तिशाली है कि इसको सुनने से ही सांसारिक सत्ता लुप्त हो 
जाती है और नित्यता हमारे पास स्वयमेव आ जाती है ।२” फिर, उनका कहना है कि 
“सच्चा आनन्द केवल आत्म-दशन में ही मिलता है ।?३ इसी आनन्द को निरपेक्ष सत्‌ 
या ब्रह्म कहा जाता है। हमें जो कुछ भी जब कभी भी किसी वस्तु के संयोग से आनन्द 
मिलता है वह इसी आनन्द का अंश मात्र है। वह जड़ वस्तुओं से जन्य आनन्द नहीं है। 
वह महज परमतत्व रूप आनन्द है और विषयों के सान्निध्य से वैषयिक प्रतीत होता है । 
जिस किसी भक्ष्य पदाथे के आस्वादन में जो भी माधुय मिलता है. वह गुड़ का ही 
साघुय है, न कि उन-उन पदार्थों का। स्वेवेदान्तसिद्धान्तसारसंग्रह में इसी बात की 
बड़ी उत्तम व्याख्या की गई हे-- 

आस्वायते णो सध््येषु सुखकृन्मघुरो रसः। 
स॒गुडस्येव नो तेषां माधुय विद्यते क्वचित॥ 
तहृ॒दू विषयसांनिध्यादानन्दों यः प्रतीयते। 
बिंबानन्दांशस्फूर्तिरेवासी न जडात्मनाम ॥ 
यस्य कस्यापि योगेन यत्र कुत्रापि दृश्यते। 
आननन्‍्दः स परस्येव अह्यणः स्फूर्तिलक्षणः ॥ 
यथा कुवलयोल्लासश्चन्द्रस्येव. प्रसादतः । 
तथानन्दोदयोउप्येषां स्कुरणादेव.. वस्तुनः ॥ 
( शब्डराचायक्त सर्ववेदान्तसिद्धान्तसारसंग्रह ६६६-६७२ )। 


अर्थात्‌, भय पदार्थों में जिस सुखकर मधुर रस का आस्वादन किया जाता है, 
वह गुड़ का ही रस है। भक्ष्य पदार्थों में कभी माघुये रहता ही नहीं है । ( क्‍या माघुयें 
का अस्वादन स्वादकत्तों के आश्रित नहीं है ? कया गुड़ का भी रस स्वादकर्ता आत्मा का 
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रस नहीं है ? यहाँ सभी रसों को पहले गुड़ का रस बताया गया है। तदननन्‍्तर गुड़ भी 
वस्तुजात में आ जाने के कारण स्वयं रस शून्य है और इसका रस सी आनन्दानुभूतिरूप 
आत्मा का ही रस हे--यह्‌ व्यक्त करने का लक्ष्याथ है)। इसी तरह, विषयों के 
सांनिध्य से जो आनन्द मिलता हे, वह मूल आनन्द ( परमतत्व ) का ही विस्फुरण है । 
वह जड़ वस्तुओं का गुण या परिणाम नहीं है । ( इससे सिद्ध होता है कि अन्ततः गुड़ 
का माधुये सी परमतत्व आनन्द का ही विस्फुरण है )। जिस किसी वस्तु के सम्बन्ध से 
जहाँ कहीं भी आनन्द देखा जाता है, वह स्फ्र्तिलक्षण आनन्द परमतत्व ( आनन्द ) का 
ही हे | जैसे कुमुदिनियों का उल्लास ( स्फूर्ति ) चन्द्रमा के प्रसाद ( प्रसन्‍नता, स्फतिं ) से 
उदय क्र है. वेसे समस्त वस्तुओं का आनन्दोदय परम आनन्द्रूप वस्तु का ही 
स्फुरण हूँ । 

(४) सन्त दादू के पद “राम रस मीठा रे” की व्याख्या करते हुए श्री रानडे ने 
कहा कि दादू ने “सो रस ही रहा समाय” कहकर बड़ा महत्त्वपूर्ण ज्ञान दिया है। दादू 
के कथन का अभिप्राय हे कि सगवान्‌ ओर भक्त अन्ततों गत्वा नही रहते, तब केवल 
रस ही रहता है । उपनिषद्‌ सी “रसौ वे सः” कहकर इसी को व्यक्त करते हैं। इस 
रसवाद का अन्तिम निष्कष यही होगा कि केवल रस ही परमतत्व है, रस के आदाता 
( भोक्ता ) और प्रदाता दोनों अनित्य हैं ।१ 

इसका आशय हुआ कि रहस्यवादी को आनन्द ही परम तत्व है, यह अनुभव 
होता है। वह इस आनन्द के भोकता ओर दाता दोनों को इस आनन्द में लय होते 
देखता है । क्‍ 

(५) सन्त मोला के निम्नलिखित अनुभव में सी श्री रानडे को आनन्द ही परम 
तत्व ज्ञात हुआ-- 


हालत कक कप ट जीत शान ५र# प्वाहकट5 तकत का भतत नव नमक लक के टैकन नितिन न मियिताक तन विनय 3करनन नमन मनन 
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( ११६ ) 


आनन्द नहाया, बन्दा खुदा, दोनों बिसर गया। 
बे नाम का नाम होकर, रहटाना राहा ॥१ 
इस प्रकार ऋषियों और सन्‍तों के अजुभवों से सिद्ध होता है कि आनन्द ही 
पेस्मतत्व है। ब्रह्ममाव, ईश्वर-प्राप्ति, आत्म-साक्षात्कार, मोक्ष, अपरोक्षानुभृति, सभी 
वस्तुत: आनन्द-लाभ हैं। वेदान्त में भी इसी सिद्धान्त की मान्यता है-- 
आनन्द्घनतामस्य स्व॒रूप॑ प्रत्यगात्मन: । 
धन्यैमहात्मसि धीं रे ब्रल्मविद्मः सदुक्तेः ॥ 
अपरोक्षुतयैवात्मा समाधावनुभूयते । 
केवलानन्दमात्रत्वेनेवमत्र न संशयः ॥२ 
अर्थात्‌ उत्तम, धीर, अह्मवित्‌ महात्माओं द्वारा समाधि में अपरोज्षानुभूति द्वारा 
केवलानन्द के रूप में ही परमतत्व का अनुभव होता है, इसमें कोई सन्देह नहीं हे । 
इस आनन्द या रस को काव्यगत रस तथा इसके समान अन्य रसों से सिन्‍न 
दिखाते हुए श्री रानडे ले कहा कि उपनिपद््‌-वाक्य 'रसो वे सः में रस पद से तत्वद्शन 
या रहस्यवाद का रस अमपिप्र त है। कविता का रसू, फिर चाहे वह भक्ति-काव्य का ही 
रस क्यों न हो, ईश्वररूप-रस की अस्पष्ट प्रतिच्छाया है ।३ 


अतः यदि रहस्यवादिओं के अनुभव को प्रमाणित माना जाय, उनकी बानी को 

ठीक समझा जाय, उनकी मनोवैज्ञानिक मुद्रा को ठीक देखा जाय, उनके जीवन को 

अच्छी तरह समझा जाय, तो निःसन्देह ज्ञात होगा कि उनके अनुसार आनन्द ही परम- 

तत्व है । आनन्द उनका गुण या भावना नहीं है। आनन्द ईश्वर, आत्मा या जहा का 

गुण नहीं है । आनन्द न द्रव्य है न गुण । आनन्द स्वयं परम सत्‌ है। वह गौण न 
होकर प्रधान हे । 

. यहाँ पर कुछ लोग पूछ सकते हैं कि श्री रानडे ने केवल शब्द-प्रमाण के बल पर 
आनन्द को परम सतू सिद्ध किया कि स्वानुभूति हारा भी इसको सिद्ध किया ९ 
इसके उत्तर में श्री रानडे का कहना है कि उन्होंने केवल उन्हीं सन्‍्तों के उन्हीं अनुभवों 
की व्याख्या की है जिनका अनुभव वे स्वयं कर चुके हैं। उनके लिए सन्‍्तों की उपयु क्त 
अनुभूतियाँ शब्द-प्रमाण न होकर स्वानुभूति थीं । हो सकता है कि “महाराष्ट्र के रहस्थ- 
बाद (४ए8॥0977 उ70 0(9/797'88)079) सें कुछ ऐसी भी अनुभूतियों का व्याख्यान 
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॥ ७3 ८ #% २. 
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( ११७ ) 

हो जो श्री रानडे के लिए अनुभूत न होकर केवल साध्य हों। यह श्रन्थ उनकी तरुणा- 
वस्था में रचा गया था । इसमें शाखीय शेली से व्याख्यान अधिक मिलता है। इससे 
बहुत कुछ इस वचन में सच्चाई प्रतीत होती है कि इस अन्थ में उद्घृत कुछ अनुभूतियाँ 
उनके अनुभव की नहीं भी हो सकतीं । पर यही बात परमार्थे-सोपान और पाथवें टु 
गाड ( ?०0ज०ए ४० 0006 ॥7 म्रां०वा ॥097०8४५/७ ) के बारे में नहीं कही जा 
सकती है। यहाँ हिन्दी के समस्त सन्‍तों की समस्त बानियां की व्याख्या नहीं की गई 
है । ये अन्थ शास्त्रीय शेल्नी से नहीं रचे गये हैं। इनकी अनुभूतियाँ श्री रानडे की भी 
अनुभूतियाँ थीं. ऐसा निविवाद सिद्ध होता है। उनका स्वय' कहना है--“में कह सकता 
हूँ कि इस संग्रह का प्रधान लक्ष्य मेरे आध्यात्मिक विकास में मदद देना है, यह रवान्तः 
सुखाय रचा गया है ।”१ 

मु इस प्रकार शब्द प्रमाण की चर्चा छोड़ कर स्वानुभूति के बल पर यह सिद्ध 
गेता हे कि आनन्द ही परमतत्व हे। अब देखना है कि बुद्धि को कया कहाँ तक 
ग्राह्म है। क्‍ 


६-आनन्दवाद के लिए बोद्धिक युक्तियाँ 


सामान , मानवों के अनुभव में सी ऐसे प्रमाण हैँ जिनसे सिद्ध होता है कि 
आनन्द परमतत्व है। इन प्रमाणों में से निम्नलिखित उल्लेख योग्य हैं-- 


( १ ) सभी देहिओं को इृष्ट वस्तु के ध्यान, दर्शन आदि से तथा उपभोग में 
आनन्द की श्रतीति होती।है ।९ यह आनन्द वस्तुओं का गुण नहीं है क्‍योंकि यह मन में 
उपलब्ध होता है। यदि वस्तुओं का गुण होता तो मन में केसे उपलब्ध होता ९३ फिर, 
यह मन का भी गुण नहीं है क्‍योंकि इष्ट वस्तु के न मिलने पर यह सन में उपलब्ध नहीं 
होता ।४ आत्मा का भी यह गुण नहीं है क्योंकि आत्मा तो निग॒ ण॒ है ।५ अतः आनन्द 
गुण नहीं है। यह साज्षात थआात्मा ही है । 
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9.8), 
२. इष्टस्य वस्तुनों ध्यानद््शनाथ पभुक्तिषु । 


प्रतीयते य आनन्दः सर्वेपामिह देहिनामू |. --( सर्ववेदान्तसिद्धान्तसारसंग्रह ६४० )। 
३, स वस्तुधर्मों नो यस्मान्मनस्थेबोपलम्यते | 

वस्तुधर्म सथ कं स्थादुपलंभनम्‌ । -- वही श्लोक ६४१ | 
४, नाप्येप धर्मोश मनसोउसत्यथं तददशंनात्‌ । --वही एइलोक ६७१ । 


४. तस्मान्न मानसो धर्मा निगु श॒त्वान्न चात्मस:। - बहो श्लोक ६४६। 


( १ैहै८ ) 


(२ ) सामान्य लोगों के अनुभव में दो प्रकार का आनन्द आता है। एक प्रकार 
का आनन्द सावधिक है और दूसरे प्रकार का निरवधिक। प्रायः सावधिक आनन्द 
उपलब्ध होता रहता है। यह आता जाता रहता है। यह आगन्तुक और क्षथ्रिप्णु 
है। विभिन्‍न सावधिक आननदों में तारतम्य भी सब को दीख पड़ता है। कोई 
सावधिक आनन्द विशुद्ध नहीं रहता है। भोग और भोगान्त दोनों समयों में यह 
दुःख से संपुक्त रहता है। इसका उपभोग करके भी आनन्द के उपभोग की इच्छा अदृप्त 
रहती है। 

सावधिक आनन्द के इन प्रत्यक्ष अनुभवों से प्रत्येक मनुष्य निरवधिक आनन्द की 
तकना करता है। वह इस आनन्द को निरतिशय आनन्द की संज्ञा देता है और इसे 
निरवधिक अर्थात्‌ नित्य मानता है । इसी को वह प्राप्त कर कृतकृत्य होना चाहता हे । 
इसकी कल्पना मात्र से उसे इतना आनन्द मिलता है कि वह इसे मुख्य या मूल आनन्द 
की संज्ञा देता है और अपने सावधिक आनन्दों को केवल गौण, आभास या प्रतितिंब 
मात्र मानता है। वह तक करता है कि क्या आमास या प्रतिबिंब अपने मूल बिंब को 
लक्षित नहीं करता ? क्या सातिशय और सावधिक आनन्दों का तारतम्य निरवधिक और 
निरतिशय आनन्द को लक्षित नहीं करता ९ 

यही नहीं, निरतिशय आनन्द की कल्पना करके मनुष्य सोचता है कि उसका 
सातिंशय क्षयिष्णु आनन्द वस्तुत: आनन्द नहीं है । वह इतना अल्प है कि उसे आनन्द 
नहीं कहा जा सकता । फिर यह दुःखसंप्ृतक्त और दुःखावसायी है। इससे भी उसे आनन्द 
कहना अनुपयुक्त है । आनन्द तो वही हो सकता है जो अजर-अमर श्रौर अनन्त हो । 
उसी को प्राप्त करना है। छान्दोग्योपनिषद्‌ (७-१३-१) में इसी मानवी विनिगमना का 
अच्छा विषरण हे-- 

यो वे भूमा तदू सुख नाल्‍पे सुखमस्ति । 


भूमेव सुख | भूमा त्वेव विजिज्ञासितव्य इति । 


अथोत्‌ 
जो निश्चित ही अनन्त है वही सुख है। अल्प वस्तु में सुख नहीं है। भूमन ही 
सुख है। भूमन्‌ को ही अतएव जानना चाहिए । ( यदि सुख पाना हो तो । ) 


इस गश्रकार परिमित सुख के लिए आनन्दपद का व्यवहार नहीं होता है। 
अपरिमित तथा नित्य सुख ही आनन्द है। सभी प्राशिश्रों को जो सातिशय क्षंय्रिषाु 
आनन्द मिलता रहता है वह वस्तुतः इसी का विस्फुरण मात्र है। ब॒हदारण्यकोपनिषदू 
(४।३।३२ ) में इसी की अभिव्यक्ति की गयी है--एतस्थैवानन्दस्थान्यानि भूतानि 
सात्रामपजीवन्ति अर्थात्‌ इसी आनन्द की मात्रा मात्र (विस्फुरण मात्र ) से सभी 
प्राणी जीते हैं। 


( ११६ ) 


(३)क्रियाया कर्म की दृष्टि से देखने पर भी सुख परम तत्त्व सिद्ध होता 
हे । “लक ( ७-१२-१ ) में इस लोकानुभव को अच्छे शब्दों म॑ बतलाया 
गया है :-- 
क्‍ यदा बे सुखं लभते5थ करोति । नासुख॑ लब्ध्वा करोति। 
सुखमेव लव्ध्वा करोति । सुखं त्वेव विजिज्ञासितव्यमिति । 
अथोत्‌ क्‍ 
कोई प्राणी जब सुख पाता है, तभी वह क्रिया करता है| असुख पाकर कोई 
कमें नहीं करता । सुख पाकर ही वह कम करता है। अतः सुख को ही जानना चाहिए । 

इसी युक्ति को श्री रानडे ने याँ प्रस्तुत किया है: - 

“सुख सभी प्रकार का कृति का उत्स है । ऋति निष्ठा का कारण है । निष्ठा श्रद्धा 
का कारण है। जब कोई श्रद्धा करता है तो वह मनन करता है। जब वह मनन करता 
है तो वह विज्ञान प्राप्त करता है। जब वह जानता है ( विज्ञान प्राप्त करता है) तो वह 
सत्य को पाता है” ।१ 

तत्त्वद्शन की दृष्टि से यह अवतरण अत्यन्त उल्लेखयोग्य है। आधुनिक युग 
में उपयोगवादी दाशेनिकों ( ?/98779/70 709080/0078 ) ने यह दिखलाने का 
प्रयास किया है कि ऋृति (क्रिया ) मौलिक तत्त्व है। धर्म, श्रद्धा, मति, विज्ञान तथा 
सत्व इसी से नियन्त्रित हैं। ये किसी न किसी प्रकार की कृति से ही आविभू-त होते 
हैं। उपनिषद्‌ के दाशेनिक सनत्कुमार की भाँति श्री रानडे इस बात पर जोर देते हैं कि 
कृति (क्रिया) का भी उत्स सुख ( आनन्द ) है। आनन्द के बिना कृति हो ही नहीं 
सकती । अतः आनन्द्वाद उपयोगवाद ( ?78877090879 ) तथा अन्य कृतिवाद का 
सी आधार हे। 

( ४ ) प्रेम की दृष्टि से देखने पर भी आनन्द परमतत्त्व सिद्ध होता है । 


सुख के हेतुओं में सब का प्रम सावधिक देखा जाता है। प्राशिओों का अपनी 
आत्मा के प्रति श्रम कभी भी सावधिक नहीं होता । क्षीणेन्द्रिय हों, जीण हों, मरणासन्न 
हों, फिर भी प्राणिओं को जीने की आशा रहती है। इससे स्वात्मा ही प्रियतम मानी 
गयी है। आत्मा ही सभी शरीरधारियों का परम प्र मास्पद है। इसी का अंग होने 
के कारण सब कुछ उपादेय ( उपयोगी ) होता है। यही आत्मा पुत्र से, धन से, अन्य 
सभी वस्तुओं से अधिक प्रिय है। प्रिय रूप से ही वही माना जा सकता है जो 
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( १५० ) 


मनुष्यों का कभी भी अप्रिय न हो, जो संपत्ति और विपत्ति में समान रूप से प्रिय 
हो। ऐसी वस्तु केक्‍्ल आत्मा है। अतः वही प्रिय है या प्रेष्ठ ( सबसे प्रित्र ) है। 
सभी प्रबृत्तियाँ, निवृत्तियाँ या चेष्टायें इसी आत्मा के लिए ही की जाती हैं, अन्य 
वस्तु के लिए नहीं। अतः इस कारण से भी श्रात्मा प्रियतम है।१ फिर वह प्रियतम 
अथवा परमप्रेमास्यद होने के कारण सुखरूप हे।? और सुखरूप होने के कारण 
आनन्द ही हे३। 

इसी कारण आनन्द को निरुपाधिक इष्टता कहा जाता है। यह निरुपाधिक या 
निरवधिक अभीष्टता या प्र म॒ है । क्‍ 


(४) यदि आत्मा के स्वरूप का विश्लेषण मनोविज्ञान की दृष्टि से किया जाय तो 
ज्ञात होगा कि आनन्द ही आत्मा है। आत्मा क्‍या है ९ यह्‌ वह अव्यभिचारी तत्त्व है 
जो सभी वृत्तियों का साक्षी है। जाग्रत और स्वप्न में नाना वृत्तियाँ रहती हैं.। सुषप्ति में 
कोई भी वृत्ति नहीं रहती । यदि बृत्ति मात्र के साक्षी को ही आत्मा माना जाय तो 
सुष॒प्ति में आत्मा का असाव सिद्ध होगा। वैसा होने पर सोने के पृव और सोने के 
बाद की वृत्तियों का समीकरण ( तुलनादि ) असंभव हो जायगा। व्यक्तित्व की एकता 
भी असिद्ध हो जायगी। स्मृति असंभव होगी। अतः इन सब दोषों को दूर करने के 

१. सुखहेतुषु सवंषां प्रीति: सावधिरीह्यते । ु 
कदापि नावधिः प्रीतेः स्वात्मनि प्राशिनां क्वचित ॥ 
क्षीणुन्द्रियस्य जीणुंस्य संप्राप्तोत्क मशस्थ वा । 

अस्ति जीवितुमेवाशा स्वात्मा प्रियतमों यतः ॥ 

आत्मातः परमप्रेमास्पदः सब्बंशरीरिणाम | 

यस्य शेषतया सर्वमुपादेयत्वमृच्छुति ॥| 

एप एवं प्रियतमः पुत्रादपि घनादपि | 

अन्यस्मादपि स्वस्मादात्मायं परमान्तरः ॥| 

प्रियत्वेन मतं यत्तू, तत्सदा नाप्रियं नणाम | 

विपत्तावपि संपत्ती यथात्मा न तथापरः | 

प्रतृतिश्च निवृत्तिश्व यच्च यावच्च चेष्टितम्‌ | 

आत्माथमेव नान्‍्यार्थ' नात: प्रियतमः पर: | 

भर >८ स८ 
तस्मादात्मा केवलानन्द्रूपो यः सर्वस्माइस्तुन: प्रेष्ठ उक्तः । 
सववेदान्तसिद्धान्तसारसंग्रह-- ६२७४-६३ १ | 
२, परमप्रेमाध्पदत्वेन सुखरूपत्वमात्मन: वही ६२३| 
2. आत्मनः सुखरूपत्वादानन्दत्वं स्वलक्षणम्‌ | वही ६२३ । 
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( ९२१ ) 


लिए सुषुप्ति में आत्मा के अस्तित्व को मानना पड़ता है। पर वहाँ वृत्तियों का अभाव 
है । अतः यह भो सिद्ध होता है कि आत्मा वृत्ति-सापेक्ष नहीं है । 

सुषुप्ति में सोने वाला केवल आनन्द की अनुभूति करता है। जागने पर वह 
अपने अनुभव को व्यक्त भी करता है--में सुखपूवक सो गया था। बेचैन होने पर मनुष्य 
कह भी उठता है--मुझे आराम करने दो और इसलिए सो जाने दो। इन अनुभवों से 
सिद्ध है कि सुषुप्ति में आनन्दानुभूति ही रहती है। अतः वही आत्मा है। जाग्रत और 
स्वप्न में भी वही विद्यमान रहती है यद्यपि इन अवस्थाओं में वह वृत्तियों की साक्षी भी 
है। पर जहाँ वृत्तियाँ आगन्तुक और क्षयिष्णु हैं वहाँ आनन्दानुभूति स्वप्न तथा जाग्रत 
अओर सुषुप्ति में सबेदा विद्यमान रहती है । 


७--आ नन्द के स्वरूप पर शड्ढा और उसका समाधान 


आनन्द को परम तत्त्व न मानते हुए व्यासतीथ ने अपने न्यायाम्रत में आनन्द 
की आलोचना की है। उनका केहना है कि आनन्द की विचारणा हम निम्नलिखित आठ 
प्रकार से कर सकते हैं--- 

१. आनन्द जातिविशेष अथीतू्‌ एक सामान्य प्रत्यय है । 

२. आनन्द अनुकूलतापूवंक वेदनीय विषय है। . 

३. आनन्द अनुकूल वेदना ही है। 

४. आनन्द अनुकूलता मात्र है । 

५. आनन्द ज्ञानात्मक हे अर्थात्‌ आनन्द ज्ञान है। 

६. आनन्द दुःख का विरोध है । 

७. आनन्द दुःख के असाव से उपलक्षित कोई वस्तु है । 

८. आनन्द पराज्जीकृत है -अथोत्‌ किसी वस्तु का अंग या विशेषण है ।१ 


किन्तु इनमें से एक भी मत ठीक नहीं है | देखिए-- 


१. आनन्द कोई जाति विशेष या सामान्य ग्रत्यय नहीं हो सकता क्योंकि आनन्द 
की अखण्डरवरूप माना जाता है। अखण्डसर्वरूप आनन्द की कोई जाति हो ही नहीं 
सकती । 


२. आनन्द अलनुकूज्ततापूवक वेदनीय विषय नहीं हो सकता, क्योंकि आनन्दाजु- 
भूति में अनुभवकर्ता का अभाव बतलाया जाता है और इसे अवेद्य ( अविषय ) भी 
कहा जाता है। किर, अनुकूलता को किसी वस्तु की अपेक्षा रहती है। पर वादी के सत 
में आनन्द को अपने से भिन्न किसी वस्तु की अपेक्षा हो ही नहीं सकती, क्‍योंकि आनन्द 


१. द्रृष्टत्य अद्वेतसिद्धि ( मघुसूदन सरस्वती ) शानत्वाद्य पपत्ति-अधिकरणु । 
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( १२५२ ) 


से भिन्न कोई वस्तु स्वीकृत ही नहीं है । पर अगर कहा जाय कि आनन्द अपने प्रति ही 
सापेक्ष होकर अनुकूलता को सिद्ध करता है, तो नहीं बनेगा, क्योंकि ऐसी स्थिति में 
आनन्द सखण्ड और सविशेष हो जायगा जो कि वादी को स्वीकार नहीं है। शअ्रतः 
आनन्द अनुकूलतापूर्वक वेदनीय विषय नहीं हो सकता । 


३. उपयेक्त कारण से आनन्द अनुकूलवेदना भी नहीं है। अन्य कारण, अलुकूल 
वेदना होने पर अधिक अनुकूलता होने से आनन्द को भी अधिक होना पड़ेगा। यदि 
आनन्द का अधिक होना स्वाभाविक है तो फिर वह सविशेष होगा। पर सविशेष 
आनन्द वादी को मान्य नहीं। यदि आनन्द का अधिक होना औपाधिक है, तो किसी 
स्थिति में आनन्दमात्र की निवृत्ति हो जायगी। पर यह तो वादी को रवीकार ही नहीं 
हो सकता । अतः आनन्द अनुकूल वेदना नहीं है । क्‍ 

४. चूँकि ऊपर अनुकूलता का ही आनन्द के साथ असामंजस्य देख लिया गया 
है, इसलिए आनन्द अनुकूलतामात्र भी नहीं हो सकता। इस अकार आनन्द निम्पाधित 
इष्टता भी नहीं हो सकता क्योंकि वह अनुकूलता का ही आधिक्य है। 


५. आनन्द ज्ञानात्मक नहीं हो सकता क्योंकि तब दुःखादि का ज्ञान भी आनन्द 
हो जायगा । यदि कहा जाय कि ज्ञान विषयानुल्लेखि ( विषयों से असंग या अ्लत्िखित ) 
है, तो ठीक नहीं है। ज्ञान सविषय होता है। अतएव वह्‌ अपने विषय से लिग्बित 
भी है। 

६. आनन्द दुःख का अभाव (विरोध ) भी नहीं हो सकता; क्योंकि यदि 
आनन्द दुःख का अभाव है और वही एकमात्र सत्य है जैसा है कि वादी कहूता है 
तो फिर दुःख को नित्य निवृत्त होना पड़ेगा। पर ऐसा अनुभव से श्रसिद्ध है | फिर, 
यदि आनन्द दुःख का विरोध है तो उसे पटादि में भी वर्तमान होना पड़ेगा क्योंकि 
उनमें भी दुःख का अभाव है। 

७, आनन्द को दुःख के अभाव से उपलक्तित मानने पर यह अपुरुषा्थ हो 
जायगा। दुःखाभावोपलक्षित परम अर्थ नहीं हो सकता क्योंकि वह विधायक नहीं 
है। निषेध के लिए कोई क्‍यों काय करेगा ? अतः: आनन्द को ऐसा मानने पर वह 
पुरुषाथ ( ४७!५०७) न हो सकेगा । वैशेषिक मुक्ति की भाँति तब आनन्द भी 
प्रतिषेघमात्र होगा । 

८. यदि आनन्द को अद्ग या विशेषण माना जाय तो उसे सविशेष, सम्बण्ड, 
अनुसवकर्चा से भिन्न, आदि मानना पड़ेगा जो कि वादी को मान्य नहीं। अतएव 
आनन्द पराज्भीकृत ( गोण ) नहीं हो सकता । 
इस प्रकार अठ् तवादी आनन्द का निर्वेचन असंभव है। अतः वह व्यर्थ है ।९ 
इन शंकाओं का उत्तर मधुसूदन सरस्वती ने अद्व तसिद्धि में अच्छे ढंग से दिया 


... #दक््व्यवही॥ रु 


( १२३ ) 


है। उनका निष्कष है कि आनन्द परमप्रेमास्पद के रूप से वेद्य है, सुखवेदना में भेद नहीं 
है, वेदनारूप से होने के कारण असुखत्व अनुपपन्न है।१ 

व्यासतीथ ने आनन्द को सावना विशेष या ग्रत्यय विशेष के रूप में जानने की 
कोशिश की है | आनन्द मनोवृत्ति नहीं है। यदि वह मनोबृत्ति होता तो व्यासतीथ 
की आलोचना ठीक थी । पर वह ऐसा है नहीं। अतएव व्यासतीर्थ की आलोचना 
अथोन्‍्तरकल्पना (87079४४0 0]०॥०४८ ) दोष से दुष्ट है। छ॒ठें विकल्प को छोड़ 
कर अन्य सभी विकल्पों की आलोचना वादी को मान्य है। वादी स्वयं चाहता है 
कि आनन्द का अहण इन-इन विकल्पों से न किया जाय। इसलिए वह कहता है कि 
यहाँ तक व्यासतीथ ठीक हैं। पर जब वे कहते हैं कि आनन्द ज्ञानात्मक नहीं है तो 
वे भयंकर भूल करते हैं। उन्होंने ज्ञान को सर्वदा सविषय ही माना है। पर यह कोई 
नियम नहीं है | ज्ञान अविषय सी होता है, वह अपरोक्ष सी होता है, वह वेदनामात्र 
भी है। आत्मा के अस्तित्व का ज्ञान ऐसा ही अविषय ज्ञान है। यह ज्ञान विषयानुल्लेखि 
है। इसी ज्ञान की भूमिका में सभी विषय होते हैं। अथीत्‌ आत्मा विषयानुल्लेखि है 
ओर विषय आत्मपूवक हैं । 

अगर कहा जाय कि आनन्द को ज्ञानात्मक मान लेने पर दुःख भी आनन्द 
होगा, तो ठीक नहीं है । दुःख और सुख ( परिमित सुख ) स्वयमेव आनन्द नहीं हैं। 
इन दोनों का ज्ञान चिदात्मक होने से आनन्द हैं । गौडब्रह्मानन्दीकार बह्मानन्द 
सरस्वती ने ठीक कहा है--- 

विषयानुल्लेखिज्ञानं स्वसमसत्ताको विषयसंबन्धो यत्र तदन्यो ज्ञानपदप्रयोग- 
विषय: । दुःखज्ञानमपि चिदात्मकत्वात्‌ आनन्द एवं । 

फिर, दुःखाभाव का ज्ञान भी चिदात्मक होने से आनन्द है । वह ( दुःखाभाव ) 
लवसुख है। दुःखासावस्यापि सुखशेषत्वात्‌ ।२ 

विपयानुल्लेखिज्ञान और आनन्द एकाथक होने के कारण अभिन्न हैं । 

प्रत्यग्बोधो य आभाति सो5द्वयानन्दलक्षण : 
अद्वयानन्दरूपश्च प्रत्यग्बोधेकलक्षण: ॥३ 

अथोत्‌ 

प्रद्यग्बोध अद्वयानन्द है ओर अद्वयानन्द प्रत्यग्बोघ हे । 

हम 'सत्तेव बोध: । बोध एवं सत्ता', इस सिद्धान्त को ज्ञानमीमांसा का परम 


१. परमप्रेमास्पदत्वेन वेद्य॒त्वात्‌ ; सुखवेदनभेदामावात्‌ , वेदन|भावेन असुखत्वापादानुपत्त : 


( वहीं ) | 
२. वहीं | 
3. वाक्यवृत्तिः, शंकराचार्य, श्लोक ३६ | 


( १२४ ) 

सिद्धांत मानते हैं। फिर इसी के बाद हमें इसका पूरक ज्ञान “बोध एवानन्द: । आनन्द 
एवं बोध:, यह होना चाहिए। इस प्रकार ज्ञानमीमाँसा की परिणति आजंदमीमांस। में 
होनी आवश्यक है । 

इस प्रकार व्यासतीथ ने अपरोक्षानुभूति या अपरोक्ष वेदना की आलोचना नहीं 
प्रस्तुत की। यही अपरोज्ञानुभूति आनन्द है । यह विषयाजुल्लेखि ज्ञान है। इसी को हम 
आत्मा कहते हैं । निर्विषय वेदना होने के कारण ही निरुपाधिक सुख है और अतः इष्ट 
है । इसलिए निरुपाधिक इष्टता आनन्द है, यह भी सिद्ध हो जाता है । 


८-- सष्ठि-चिन्ता 


सामान्यतः आनन्द को भोक्ता, भोग और भोग्य इन त्रिविध रूपों में विभक्त कर 
दिया जाता है और समझा जाता है कि यह त्रिपुटी शाश्वत है। श्री रानडे अपने तत्त्व- 
दर्शन में इस त्रिपुटी के लय की चची करते हैं। लय का अथ नाश नहीं है | इसका मत- 
लंब यह नहीं है कि मोक्ता, भोग और भोग्य तीनों नष्ट होकर एक हो जाते हैं.। जिपुटी 
लय के सिंद्धांत में दो बातें हैं । पहली, सोक्ता ओर भोग में पूर्ण अभेद या तादात्य 
है। भोक्ता ही भोग है जैसे ज्ञानमीमांसा में ज्ञाता ही ज्ञान है। दोनों का भेद मिथ्या 
है। दूसरी, आनन्द-सोग और उसके भोग्य में अन्तर है यद्यपि भोग्य सदेव भुज्यमान 
होने के कारण आनन्द से अनन्य है। आनन्द अपने भोग्य में सर्वान्तर है। भोग्य 
भोक्ता से व्याप्त है। चूंकि भोक्ता के अभाव में भोग्य अलुपपन्न है, अतः भोक्ता को भोग्य 
की आत्मा ( सर्वेस्व ) कहा जाता है। इसी बात को हम यों कह सकते हैं' कि भोग्य 
भोक्ता की अपेक्षा करता है। 


प्रश्न है कि कया भोग्य भोक्ता से अभिन्न है ? उत्तर यह है कि भोक्ता ओर भोग 
में जिस प्रकार अभेद है वेसा अभेद भोग और सोग्य में नहीं है। सोग और भोग्य के 
सम्बंध को अभेद सम्बंध से भिन्न अनन्य-सम्बंध कहा जाता है। इसका आशय यह 
हुआ कि यह सोग्य सोक्ता से अन्य नहीं हैं तथापि वह भोक्ता से भिन्न ओर स्वतन्त्र 
है। उसको उसके स्वतन्त्र रूप में हम जान नहीं सकते । उसे हम जिस रूप में जानते हैं: 
वे भोक्ता से अन्य नहीं हैं । 

भोक्ता सदेव भोग्य को भोगता रहता है | इसके भोग्य की वस्तुओं को हम सृष्टि 
कहते हैं। श्री रानडे सृष्टि को संभूति ( 879879007 ) के अरथ में लेते हैं।१ प्रथम 
आकाश सम्मूत होता है। आकाश से वायु, वायु से अग्नि, श्रग्नि से अ्रप्‌ , श्रप से पथ्वी 
प्रथ्वी से ओषधियाँ, ओषधियों से अन्न और अन्न से अन्नस्समय' पुरुष संभूतः होता 
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( ९२४ ) 


हे (१ आकाश आंत 35.७2 ७ # अन्यथा इसका प्राणन, गति करना या अवकाश देना 
असंभव हो जाये | ४ २ प्रयक लभत पदार्थ आानन्दात्मक है | 
सभी पदार्थ के 459 मानने के ही कारण सांख्य दर्शन में समस्त पदार्थों 
की जननी प्रकृति को सुखरूप «७« वरुण, दुःथरूप रजोगुण और मोहरूप तमोगुण 
की सास्वीवशवा कहा जाता है। सुख, दुःख और मोह की साम्यावस्था से आनन्द को 
लक्षित किया जाता हूँ । प्रकृति सोग्य वस्तु है. ऐसा सांख्यक मानता है। इसलिए 
उसे कहना चाहिए था कि प्रकृति सोगात्मक ( आनन्दात्मक ) है। पर उसने आनन्द 
को वेदना रूप से समभने के बजाय अनुकूलता रूप से लिया और फिर प्रकृति को 
भोक्ता के आन साम्य ) कहने के बआय इसको अपने में ही साम्य साना। इस 
हष्टियों के कारण प्रकृति को सोर्य मानते हुए भी उसने इसे भोक्ता ( पुरुष ) से अनन्य 
नहीं माना । पर थे हृष्टियाँ श्रान्त हैं। श्रतपव प्रकृति को आनन्‍्दात्मक ही कहना 
[ते कं] 
भोग्य वस्तु उस प्रकार भोक्ता से भिन्न स्वीकृत है यद्यपि अन्य नहीं। पर इस 
मिन्नता का अथ यह नी है. कि भोग्य भोक्ता से सिन्न रहता हे | वह भिन्न रह सकता 
है। बसतुतः भोक्ता से निरपेक्ष ट्रोकर भोग्य क्‍या है' ? क्या वह सत्य है ? या असत्य है ९ 
या उभय है ९ 
इल फ््गाव। के प्रसंग में श्री रानडे के दशन में कुछ विकास दृष्टिगोचर होता 
है। पहले ये सत्यता के तारतम्य के सिद्धांत को मानते थे।१ इससे वे भोग्य को भी 
भोक्ता से स्वृतस्त्र मानने को तैयार हैं। पर बाद को उन्होंने इस प्श्नावलि का दूसरा 
उत्तर दिया । उन्‍होंने तजलीदास की निम्नलिखित पंक्तियों को ठीक समझा-- 
कोड का सत्य, मूठ कह कोऊ, जुगल प्रबल करि माने । 
"वीर परिहोँ तीति अ्रम जो आपुद्िि पहिचाने।३ 
इस प्रकार श्री रानडे का श्रस्तिम सिद्धांत यह है कि जगत्‌ को सत्य, असत्य या दोनों 
मानना श्रम है| तीनों भ्रम का सिराकरण होता है। यहाँ इसका दो अथ हो सकता है। 
एक अथ तो यह है कि जगत्‌ के बारे में सभी तत्त्वदाशेनिक घारणायें भ्रम हैं ओर जगत 
श्रम है | दूसरा यह अर्थ हो सकता है कि यद्यपि जगत्‌ के बारे में सभी धारणायें 
अ्म हैं. तथापि जगत्‌ अ्रम नहीं है । जगत्‌ सतू है पर उसका अहण नहीं हो सकता। मौन 


सह 'बछती७ 





१, क्रय तक्तिरोथीपनियद २/१ 
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( १२६ ) 


भाव से उसकी सत्ता की ओर संकेत ही किया जा सकता है। यह्‌ दृष्टि माध्यमिक बौद्धों 
की दृष्टि है। यह पता लगाना कठिन है कि श्री रानडे का कौन सा मत था। अनुमान 
करने पर यही ज्ञात होता है कि उनका मत पहला था । इसकी पुष्टि उनके एक मत से 
होती है। बह मत यह है कि विदेहमुक्ति जीवन्मुक्ति का विकास है।£ जीवन्मुक्ति में 
भोक्ता और भोग्य शरीर दोनों रहते हैं, विदेह मुक्ति में भोग्य शरीर नहीं रहता। विदेह- 
मुक्ति को जीवन्मुक्ति से उच्च मानने के कारण लगता .है कि श्री रानडे के मत में 
अंततः जगत्‌ भ्रम ही है। ऐसी स्थिति संभव है कि भोग्य का भी पूर्ण अभेद भोग के 
साथ हो जाय । जीवन्मुक्ति में यह स्थिति संभव नहीं है। यद्यपि जीवन्मुक्ति में भोग्य 
शरीर रहता है पर उसको हम सत्य, असत्य, या सत्यासत्य नहीं कह सकते । उसकी कोई 
धारणा नहीं हो सकती । धारणा होने पर तो फिर जीवन्मुक्ति न हो सकेगी क्योंकि वह 
धारणा भोक्ता को प्रभावित करती रहेगी । पर फिर भी किसी प्रकार से ही सही, अज्ञात 
ओर अज्ञ य प्रकार से ही सही, शरीर रूपी भोग्य रहता अवश्य है। अ्रतः जीवन्मुक्तित 
का सिद्धान्त अक्वेतवेदान्त के उस सिद्धान्त के अनुरूप ही है जो कि कहता है कि यद्यपि 
जगत आनन्द्रवरूप चेतन्य से अनन्य है पर अभिन्न नहीं है ।२ 

जगत्‌ भ्रम है, तुच्छ है, यह श्री रानडे का अन्तिम सिद्धान्त निकलता है। यह 
शांकर अद्वेत वेदान्त और वैष्णव वेदान्त के अनुसार ठीक नहीं है। कुछ अद्वेत चेदान्ती 
और कुछ सनन्‍्तगण इस सिद्धान्त को मानते हैं.। श्री रानडे ने इसे रहस्यवादी अद्वतवाद 
कहा है। अन्य अह्व त वेदांतियों को वे ज्ञानमीमांसक अद्वेतवादी या मनोश्रैज्ञामिक 
अद्वेतवादी कहते हैं। वे ज्ञानमीमांसीय और मनोवैज्ञानिक अद्वेतवाद को हास्यासपद 
सममते हैं ।३ इससे श्री रानडे का सष्टि-सम्बन्धी मत ओर निश्चित हो जाता है कि 
जीव और जगत्‌ दोनों आनन्द्रवरूप ब्रह्म में भ्रम मात्र हैं । 

पर आनन्दवादी तत्त्वद्शन में श्री रानडे के मत के अतिरिक्‍त अन्य सिद्धान्त भी 
हो सकते हैं। जगत्‌ का आनन्दस्वरूप ब्रह्म से सामरस्य भी माना जा सकता है। ऐसा 
काश्मीर शेवमत का सिद्धान्त है जो कि एक प्रकार का अद्वेतवाद ही हे। सामरस्य 
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२, न खलु अनन्यत्वमित्यमेदंत्रमः किन्तु भेट्ट व्यासेधामः | 
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( १२७ ) 


समरस आनन्द का ही सहवर्ती है यद्यपि वह आनन्द-सापेक्षे है। दोनों का यौगपद्य 
ही आनन्द है। इसके अतिरिक्त शंकराचाये, वाचर्पति' आदि अद्ठ तवेदांतियों की 
तरह भी हम आनन्द को आत्मा का परम लक्षण मानते हुए जगत्‌ को उससे अनन्य 
मान सकते हैं। जगत्‌ की ओर से इस अनन्यता का अथ अनिवेचनीयता होगा। 
अनन्यता का सम्बन्ध आनन्द ( ब्रह्म ) की दृष्टि से है। अनिवेचनीयता का अर्थ 
सत्यासत्यविलक्षण मात्र है। इस प्रकार आनन्दवादी तत्त्वदशन में जगतविषयक कई 
मत संभव हैं । 
श्री रानडे अठू तवादी होते हुए भी अछ तवेदांती नहीं कहे जा सकते क्योंकि वे 
श्रद्व तवेदांतियों के ज्ञानमार्ग, मुक्तिवाद और सृष्टिवाद के विपरीत अपना दूसरा मत 
रखते हैं। उनमें और अछ तवेदांतियों में मगर तिसपर भी यह समानता है कि (१) वे 
अदठ् तवादी हैं, (२) वे आनन्द को परम तत्त्व मानते हैं और (३) वे इस आनन्द का 
तादाक्य आत्मा से करते हैं। उनके ये सिद्धांत आधुनिक सारतीय भाषायी सन्तदशेन 
के समान हैं.। वस्तुतः श्री रानडे ज्ञानदेव, कबीर, दादू, तुलसीदास आदि भक्तों की 
परम्परा के अढ तवादी सन्त हैं.। इन पंक्तियों के लेखक ने इसलिए अन्यत्र कह है कि 
श्री रानडे अद्व तवेदांन्ती नहीं कहे जा सकते और अढ तवेदांत को अदछ तरहस्यवाद से 
प्रथक्‌ रखना चाहिए।१ पर इससे श्री रानडे के दशन की कोई क्षति नहीं होती है। इससे 
उनके दर्शन की उत्कृष्टता या अपकृष्टता नहीं सिद्ध होती है। इससे तो उनके दशेन की 
गुरुता ही सिद्ध होती है कि यह स्वयं एक उच्च कोटि का दशन है। 
यद्यपि जगत्‌ के विषय में श्री रानडे का उपयुक्त मत सिद्ध होता है पर वस्तुतः 
सृष्टि चिन्ता उनके तत्त्वदशन का प्रधान विषय बाद को नहीं रह गया। पहले उन्होंने 
स्रप्टि चिन्ता पर प्योौपत विचार किया और उपनिषदों में इस प्रसंग के जो विचार हैं उनको 
उसी तरह सृप्टिपरक माना जैसे यूनानी दशेन में इस सम्बन्ध के विचारों को ।२ पर पाथवे 
ट गाड में उन्होंने ज्ञान को 'संसार का ज्ञान! इस अ्रथे में नहीं लिया ।३ क्‍ 
अतः जगत्‌ के ज्ञान की ओर से वे उदासीन हो चले और ज्ञान को आनन्दानुभूति 
जिसे बे प्रायः अपरोक्ञानुभूति कहते थे, बताया । इस प्रसंग में कहा जा सकता है कि 
सृष्टि-विज्ञान उनके दर्शन का विषय नहीं है। यदि उपनिषद्‌-दर्शन की रचना उन्होंने 
पाथवे टु गाड के अनन्तर को होती तो संभवतः सृष्टि-विज्ञान की चचो उसमें न होती 
ओर यदि होती भी तो उसका आशय केवल परमाथ-चिन्तन या आत्म-साक्षात्कार का 
प्र रकत्व सात्र रहता । मा 
बे आज तृतीय हज अंक, संगमलाल पान्डेय का लेख, समकालीन वेदान्त और 
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( शृश्ण ) 
>सत्‌ और ज्ञान का आनन्द में हग्तभाष 


(क) आनन्दवादी तत्त्वद्शन आनन्द की वही परिम्रापा देता है जिसे अद्व त- 
वेदांतियों ने दिया है। “आनन्द का प्रत्ययन मनोरेज्ञानिक्त नहीं हे, आनन्द कोई मनो- 
वृत्ति नहीं है । यह तत्त्वदाशनिक बोध है। सत्‌ की पूर्ण अशिव्यक्षित का नाम आनन्द 
है?१। अतः सत्‌ का अन्तभोव आनन्द में हो जाता है । 

श्री रानडे ने इसी बात को निम्नलिखित अवतरणों में स्पप्ट किया हे : 

(१) “सत्ता का मूल स्रोत प्रातिस आनन्द ही को मानना उपयुक्त हे”र 

ओर 

(२) “सभी वस्तुओं का उत्स आनन्दाजुमूति हो सकती है”३। 

बौद्धिक विवेचना करने पर ज्ञात होगा कि इन अवतरणों में जो सिद्धांत व्यक्त है 
वह यह है कि सभी वस्तुओं की सत्ता उनके आागान पर निभर है। यह ब्राशन बरसों का 
इलन वाइटल है। पर इस प्राणन की सत्ता भी रस पर निभर है। यहा सागटित होने 
के कारण ही ग्राणन करता है। इस प्रकार आनन्दानभति सभी वस्तुओं की प्रतिष्ठा है। 
उसी का अस्तित्व परम है । अन्य वस्तुओं का अस्तित्व इसलिए है कि उनमें उसका ही 
कुछ अंश रहता है -एतस्यानन्द्स्थान्यानि भूतानि मात्रामुपजीवन्ति । 


आलननन्‍्दमीमांसा की दृष्टि से इसकी व्याख्या यों सकती है। थ्रानन्द परम पुरुषार्थ 
या मूल्य है। अन्य मूल्यों में आनन्द का ही विस्फुरण है। सत्‌ कही जाने वाली बरतओं 
में सो यही मूल्य है। अथोत्‌ मूल्य होने के कारण, पुरुषाथ के साधन होने के कारण ही 
आत्मा के अतिरिक्त अन्य वस्तुओं की सत्ता है। अतः उनकी सत्ता शानन्दरूपी परम 
मूल्य से अनुविद्ध है । 

ज्ञानमीमांसा की दृष्टि से सभी वस्तुओं की सत्ता आत्मा से अन्यनिर्कि हैं | 
इस आत्मा की सत्ता भी आत्मा से अव्यतिरिक्त है । अतः यही आनन्द परम सत 
अन्य जो कुछ भी सत्‌ है वह इसी आनन्द का उपभोग होने के कारण सत है । 

इस प्रकार सत्ता आनन्दात्मक है। 

(ख) ज्ञान दो प्रकार का होता है--निर्विषय और सबिषथ। निर्विपय ज्ञान 
आनन्दानुभूति है। यह अपरोक्षानुभूति है। सुप्ति मे इसी का अनुभव सबको होता ह | 
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( १२६ ) 


उदात्तत्व की अनुभूति में इसी का कुछ स्पष्टतर अनुभव उदात्तत्वविदों को होता है। 
सौन्दय और भक्ति का अनुसव सी इसी के अन्तर्गत है। जीवन के सामान्य भाव सी 
अपरोक्षानुभूति द्वारा वेदनीय होते हैं। सभी भावों का आकारक आनन्दानुभूति है। 
वैसे सभी ज्ञानों में अपरोक्षानुभूति है पर उदात्तत्व का ज्ञान सबसे अधिक अपरोक्ष होने 
के कारण सवोधिक आनन्दकारक है । द 

सविषय ज्ञान भी आनन्दाकारक होने के कारण आनन्द से अनुप्रविष्ट हे । 
आनन्द प्रत्यग्बोध है। उसके बिना कोई वृत्ति या विषय संभव नहीं है। इसलिए 
आतनन्द्रूप बोध को वृत्ति का सर्वेस्व कहा जाता है। फिर, विषय के ज्ञान का ग्रधान 
प्रयोजन आनन्द-लाभ रहता है। अतः इस दृष्टि से भी सविषय ज्ञान आनन्दानुभूति 
पर श्रतिष्ठित हैं । 

श्री रानडे ने प्रातिभ्ज्ञान को बुद्धि, भावना और इच्छा का मूल माना है, न कि 
विरोधी । इस तरह प्रातिभज्ञान समस्त प्रत्ययों, भावनाओं और इच्छाओं का मूल है। 
इस अथ में इन सब का अन्‍्तर्भाव प्रातिभज्ञान में होता है । 


इस तरह सभी विषयों ओर ज्ञानों का अन्तभौव आनन्दानुभूति में होता है। 
यह अन्तभाव दो प्रकार का होता है, एक तो अभेद है और दूसरा बाघ है। अभेद्रूप 
अन्तभोव का यह मतलब है कि ज्ञान ओर सत्‌ के समस्त प्रकारों में जो अव्यभिचारी 
आनन्दरूप आत्मा है उसी में उनका ज्य हो जाता है। ज्य से आशय अशभेद-प्राप्ति 
है। बाधरूप अन्तर्भाव का मतलब यह है कि सत्‌ और ज्ञान के समस्त प्रकारों में जो 
अंश आनन्द्रूप आत्मा के अतिरिक्त हैं, उनका बाध लय के साथ ही हो जाता है। 

यहाँ प्रश्न उठ सकता है कि जब श्री रानडे के मत में एकमात्र सत्य आनन्द्रूप 
आत्मा है तो फिर जीव-जगत्‌-रूप से तमाम सत्‌ और ज्ञानों का समूह कहाँ से आ 
गया है ? उत्तर यह है कि यह सब आनन्द का स्फुरण है। उसका स्वभाव ही स्फुरण 
करना है। यह स्फुरण बगसां के प्राणन की तरह है । 


१०--आनन्दवाद का मूल्यांकन 


१. आनन्दवादी तत्वद्शन परमाथ्थ-चिन्तन है, न कि सृष्टि-चिन्तन । पाश्चात्य- 
दशशेन की भाषा में यह मूल्यमीमांसा (»ह50)08ए ) है । वतमान युग में 
प्रमा्थे-चिन्तन की बड़ी आवश्यकता है। इस युग में सृष्टि-चिन्तन बहुत विकसित 
हो गया है। उसका फेशन बढ़ा है। इससे परमाथ्थ-चिन्तन की ओर उपेक्षा बढ़ती 
जा रही है। 

२. परमाथ-चिन्तन के बारे में लोगों में अआ्रान्त धारणाएँ हैं। श्री रानडे ने 
परमार्थ-चिन्तन को ही सवेरव और सृष्टि-चिन्तन को व्यथे मानते हुए एक सिद्धान्त 
दिया है जो प्रचलित सृष्टि-चिन्तकों के मृत का ठीक उल्टा है। उन्हें इस मत पर 

१७ । 


( ३० ) 


विचार करना है। यदि हमें श्री रानडे के सिद्धान्त को एकाज्ञी कहना हे तो इन 
सृष्टि-चिन्तकों के मत को भी एकाज्ली कहना है । 
आनन्दवाद आनन्द को परम अथ या मूल्य मानता है। आनन्द के अतिरिक्त 
और कुछ परम अथ नहीं हो सकता । यही एक उपेय है। अन्य तथाकथित मूल्य उपाय 
हैं। श्रानन्द से ही उपायरूप से सम्बन्धित होने के कारण वे भी अथ हैं, मूल्य हैं। 
इस प्रकार आनन्द्वाद वर्तमान मूल्यमीमांसा का स्वस्थ सिद्धान्त है। 
परमार्थ-चिन्तन के बारे में लोगों में श्रान्त धारणाएँ हैं। वे मोक्त या मुक्ति, 
ईश्वर, प्रकृति आदि तत्वों की चर्चा करना परमार सममते हैं.। कुछ लोग परमाथ-चिन्तन 
को ढकोसला मानते हैं । मोक्ष का तो इस युग में उपहास किया जाता है । ईश्वर को भी 
कुछ लोग मृत घोषित कर चुके हैं, उदाहरणाय नोदशे | ऐसी परिस्थिति में यह्‌ आवश्यक 
है कि परमार्थ-चिन्तन के असली रूप को खोज कर विचारकों के समक्ष रखा जाय | 
आतनन्दवाद परमार्थ-चिन्तन का असली रूप है। मोक्ष, अपवर्ग, मुक्ति आदि शब्दों का 
अथे केवल आनन्द-लास है। श्री रानडे इसीलिए आनन्द की चर्चा करते हैं । इस समय 
परमाथे-चिन्तकों को आनन्दवाद को अपनाना है। इससे कुछ लाभ हैं। पहला, मोक्त, 
अपवर्ग, मुक्ति, स्वग आदि शब्दों का अनथ प्रचलित है। आनन्द का अनथ्थ नहीं किया 
जाता है। अतः आनन्द शब्द के व्यवहार से इन प्रचल्नित अनर्थों का निराकरण हो 
जाता है और परमार्थ का स्वरूप स्वस्थ रूप में रखा जाता है। दूसरा, स्वर्ग, अपवर्ग, 
मोक्ष, मुक्ति, निर्वाण और परिनिवीण के स्वरूपों में परमाथ-चिन्तकों में पर्याप्त भेद है । 
पर वस्तुतः एक बात की उनमें मतैकता है। वे सभी इसे झ्रानन्द कद्दते हैं। आनन्द को 
परमाथ मान लेने पर मोक्ष सम्बन्धी सभी विचारों का समाधान हो जाता है। आनन्द 
को भी इस प्रसंग में एक शब्द मात्र न समझना चाहिए। इसे आननन्‍द-लाभ ( 08 ६ - 
098007 ) रूप अथ में लेना चाहिए। मोक्षुवादियाँ को यह स्वीकार है। वे इसके 
किमथे ( छ!)७6 0|७४७॥/ ) में विवाद करते हैं। उनके विवाद का आनन्दवाद में 
महत्व नहीं रह जाता, क्योंकि आनन्द-लास सदेव अपरोतक्तानुग्ति होने के कारण तथता 
या तत्व ( ६9070888 ) है। अतः यह परमार्थ के आदश रूपसम्बन्धी विवादों का 
समाधान करता है । 
इसी प्रकार आनन्दवाद मुक्ति के तारतम्य के सिद्धान्त को भी व्यथं विवाद 
कहता है। आनन्द की अनुभूति ही शअ्रधान है। वह वस्तुतः समरस है। उसके तथा- 
कथित न्यूनाधिक्य उसके विस्फुरणमात्र हैं। हम दूसरे तत्वों की दृष्टि से आनन्दानुभति 
में तारतम्य पाते हैं। स्वयं आनन्द की दृष्टि से उनमें कोई भेद नहीं है । 
फिर आनन्द्वाद सगुण ओर निगु ण के विवाद को भी दूर कर देता है । दोनों 
से आनन्द-प्राप्ति होती है। आनन्द को हमें मुख्यता देनी है, आनन्द दाता को नहीं । 
अतएव सगुण ओर निर्गुण केवल कल्पनासिद्ध होते हैं। वे आनन्द से भिन्‍न समझे 
ज़ाते हैं इसीलिए उन पर विवाद था मतभेद हो जाता है। हम सगुण या निगु ण कह 
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कर आनन्द पर विक्षेप करते हैं। दोनों का मदसेद किमर्थों ( ७७६ ९(७००७०६७ ) को 
भेद है। आनन्दानुभूति को ये ठीक से अभिव्यक्त नहीं करते क्योंकि उसकी ठी। 
अभिव्यक्ति उसको अपरोक्षानुभूति या तत्व ( तथता--00867689 ) मानना ही हैक 
सगुण या निगु ण॒ कह कर हम इस अपरोक्षालुभूति को परोक्ष बना देते हैं । 

इसी सिद्धान्त से श्री रानडे ने निगुशणोपासक और सगुणोपासक सनन्‍्तों की 
अनुभूतियों में सिफ आनन्द को ही देखा। कबीर और तुलसीदास में आनन्द-लास की 
टृष्टि से अन्तर नहीं है। पर इस अपरोक्षानुभूति को जब वे बुद्धि द्वारा व्यक्त करते हैं, 
परोक्षा बनाते हैं, तो एक उसे निगुंण कहता है और दूसरा सगुण । पर दोनों का लक्ष्य 
उसी आनन्दानुभूति को उपपन्न करना है। विशुद्ध तत्वदशन की दृष्टि से भले दोनों में 
अन्तर हो, पर रहस्यवाद और तत्वद्शेन दोनों की मान्य दृष्टि से अन्तर नहीं है। इन 
सब अन्तरों को इसीलिए श्री रानडे सन्‍्तों की रुचि-विभिन्‍नता ( ६७70 99/8708769] 
479/97068 ) कहते हैं । सन्‍त आपस में अनुभूति के ऊपर नहीं लड़ते-फगढ़ते | हम 
सन्‍्तों की रुचि-विभिन्‍नता को ही उनके सिद्धान्त मान लेते हैं और सोचते हैं कि वे 
अपरोक्षानुभूति के ऊपर भी लड़ते-ऋणड़ते हैं। इस दोष से बचना तत्वद्शन को समभने 
के लिए आवश्यक है। अन्यथा व्यथ वाग्जाल में ही उन्नके रहने के कारण तत्व की 
अनुभूति दूर ही रह जायगी । क्‍ द 

३. आनन्दवाद समस्त भारतीय दशनों का आनन्दानुभूति में समन्वय करता 
है। वे सभी आनब्द को परम अथ मानते हैं और दर्शन को इसी की प्राप्ति का साधनमार्ग 
बताते हैं । मांग में उनमें मतभेद हैं, पर इस साध्य पर नहीं । 

कुछ लोग कह सकते हैं कि आनन्द को सी किसी ने अनन्त ( निरवधिक ) तो 
किसी ने सावधिक ( क्षशिक ) माना | किसी ने इसको आत्मा में माना तो किंसी ने 
बुद्धि में, किसी ने मन में, किसी ने शरीर में और किसी ने बाह्य पदाथ में | इन लोगों 
का कहना ठीक है । आनन्द की कल्पनाएँ विभिन्न हैं। पर तत्व आनन्द ही है, कल्प्य 
वस्तु सन्मात्र नहीं, चिन्मात्र नहीं, वरन्‌ आनन्दमात्र है, यह चा्ोक से लेकर महात्मा 
गांधी पर्यन्त सभी भारतीय दाशेनिकों को मान्य है। 

इस आनन्दवाद की दृष्टि से भारतीय दर्शन के इतिहास का लिखा जाना अभी 
भविष्य के गभ में है। श्री रानडे ने भारतीय दशन के इतिहास को इस दृष्टि से लिखने- 
लिखवाने की बृहत्‌ योजना बनायी थी पर संयोगवश वह पूर्ण न हो सकी । भारतीय 
'दाशनिकों को इस दृष्टि से अपने दर्शन को ही नहीं वरन्‌ पाश्चात्य दशेन की भी समी 
क्ात्मक व्याख्या करनी है। 

४. आनन्दवाद सन्‍्तों के दशन को भी तत्वद्शेन का बाना पहना देता है। 
संभवतः उपनिषद्‌-दार्शनिक सन्‍त ही थे। उनके दशनों को सूत्रकारों और भाष्यकारों ने 
तत्वदर्शन का रूप दिया। परवर्ती संस्कृत-भाषा के युग में भी बहुत से सन्त हुए । 
शाण्डिल्य और नारद ने इनके भक्तिदशनों को -भी तत्वदशेन का रूप दिया। फिर 
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आधुनिक भाषायी युग में भी अनेक सन्‍्त हुए। इनके दर्शनों को श्री रानडे ने तत्व- 
दर्शन का रूप दिया। और, उन्होंने सिद्ध किया कि भारतीय दशेन की गति कभी 
रुकी नहीं । 

इस तत्वद्शन में एकल्ववाद और बहुत्ववाद, लीलावाद और मायावाद, सगुण 
वाद और निगु णवाद आदि स्वतः अनावश्यक मत बताए जाते हैं । इन सब का उद्देश्य 
केवल बुद्धि को परिपक्व करना है। एतद्थ अत्येक पर्याप्त हो सकता है । पर इससे बढ़ 
कर प्रत्येक को अपरोक्षानुभूति भी उपलब्ध करानी है। अतः आनन्दवाद में बुद्धि के 
विकास की विविध दिशाओं की मान्यता होते हुए भी उसका पयवसान अपरोक्षानुभूति 
में मानना तत्वद्शन की प्रधान समस्‍या है। श्री रानडे का यहाँ कथन है कि बुद्धि का 
इस अनुभूति में नाश नहीं वरन्‌ पूर्ण विकास होता है। अतः आनन्दवादी तत्वदर्शन 
की प्रधान सससस्‍यायें हँ--आननन्‍्द की तात्विकता, इसकी श्रनुभूति, अनुभूति को साधना, 
अनुभूति-हेतु बुद्धि का विकास, अनुभूति-हेतु नेतिकता का संपादन और अनुभूति का 
लौकिक महत्व । 

४ समकालीन भारतीय दर्शन में श्री भटटाचाय मत के कुछ दाशनिक 
परमतत्व के ज्ञान, सत्‌ और आनन्द, तीन नित्य विकल्प मानते हैं ।१ इससे वे अपने 
तत्वद्शन में बस्तुतः तीन परमतत्व मानते हैं. सले ही इन तीनों विकल्पभूत परमतत्वों 
का लक्ष्य कोई अनिर्दिष्ट तत्व ( तथता ) हो। श्री रानडे इनमें से केवल आनन्द को ही 
सच्ची तत्वदाशनिक कल्पना मानते हैं क्‍योंकि यही तत्स्वरूप अपरोत्षानुभृति के सर्वाधिक 
समीप है। उनका ऐसा मानना अद्वैतवेदान्त और सन्त दर्शन दोनों के अनुकूल है। 
कुछ भारतीय चिन्तकों ने वर्तमान समय में मूल्य-मीमांसा पर अधिक बल विया है, 
जैसे गान्धी त्जी ने। इनके भी द्शनों की परिणति आनन्दवाद हे--ऐसा मूल्य-मीमांसा 
के परम अथ को आनन्द मान लेने पर मानना पड़ता है। इन दृष्टियों से आान-दवाद 
का समकालीन भारतीय तत्वद्शन में पर्याप्त महत्व है । 
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श्री रानडे के दशन की रुपरेखा 
आचाये न० ग० दामले 


(१) 

भारतीय दशन के क्षेत्र में डा० रामचन्द्र दत्तात्र थ रानडे श्री अरविन्द घोष और 
डा० स्पल्ली राधाक्ृष्णन्‌ के समान विशिष्ट सम्मान के पात्र हैं। ये सब महानुभाव 
आपस में स्वाभाविक विभिन्नताएँ रखते हुए भी अपने-अपने कायत्षेत्रों में प्राचीन 
भारतीय ज्ञान-भण्डार के विशिष्ट व्याख्याता हैं | पारस्परिक भेद कितने ही हों, इन्हों 
ने संसार के दर्शन और घम में निहित महान सत्य के प्रकाश में अपने-अपने ज्ञेय 
विषयों को पर्याप्त रूप से समृद्ध किया है | इनके लेख पूर्वी और पश्चिमी विचार-धाराओं 
का सुन्दर समन्वय उपस्थित करते हैं। श्री अरविन्द के दर्शन को यदि यौगिक प्रत्ययवाद 
अथवा पूणयोग कहा जाय तथा डा० राधाकृष्णन के दर्शन को आत्मद्शन अथवा 
अध्यात्मविद्या कहा जाय तो ग्रो० रानडे के रहस्यवाद को आत्मसाक्षात्कार अथवा 
आत्मानुभूति कहकर उनके दशन का सारांश दिया जा सकता है । 

इस रहस्यचाद का किसी इन्द्रजाल से अथवा चमत्कार-प्रद््शन से कोई सम्बन्ध 
नहीं है। ग्हस्यवाद में रहस्य का उद्घाटन किया जाता है। वह स्वतः रहस्यमय 
अथवा धूमिल नहीं होता। स्वर्गीय प्रो० रानडे के अनुसार रहस्यवाद का अथ ईश्वर 
का अतीन्द्रिय प्रत्यक्ष अथवा आत्मपुरुष की आनन्दानुभूति है। संक्षेपतः, इसमें 
दाशेनिक चिन्तन तथा नेतिक प्रयास की चरम सीमा प्राप्त होती है। इसमें शंकाओं का 
निरास होता है, हृदय की अन्थियाँ खुल जाती हैं। आत्मानुभूति होते ही रहस्यवादी 
अपनी आध्यात्मिक यात्रा के अन्तिम छोर पर पहुँच जाता है और वह अनन्त आनन्द- 
मय जीवन में स्थित होकर मानवता के उत्थान के निमित्त चतुर्दिकू देवी सन्देश 
वितरित करता है । 

(२) 


प्रो० रानडे के रहस्यवादी जीवन-दशन का विकाश उनके आध्यात्मिक गुरु उमादी 
के सन्‍त के द्वारा जागृत की हुई बलवती आध्यात्मिक जिज्ञासा से प्रार्स हुआ था । 

इन्होंने रानडे महोदय को सन्‌ १६०१ ई० में कार्तिक की बैकुए्ठ चतुंदशी 
को जामग्बंडी में दीक्षा दी थी। वही आध्यात्मिक जिज्ञासा जिसने आधी शताब्दी 
पहले रानडे को प्रेरित क्रिया था, समय के साथ-साथ स्थिर होती गई और अन्त 
में उनकी अनुभृतियों से विचित्र परिणाम उत्पन्न हुये | उनके सम्पक में जो लोग आये 
हैं, जिन्होंने उनका मौन चिन्तन देखा है तथा जिन्होंने उनके ग्रंथ ध्यानपूर्वेक पढ़े हैं, वे 


( ९१४ ) 


सब हमारे उपयुक्त वक्तब्य को प्रमाशित करेंगे। इस प्रसंग में प्रो० रानडे के मट्त्वपु् 
प्रकाशनों में से निम्नलिखित के नाम लिए जा सकते हैंः-- 

(१ ) ए कान्सट्रक्टिव सर्वे आव उपनिषदिक फिलासफी ( १६२६ ) | 

(२) मिस्टिसिज्म इम महाराष्ट्र ( १६३३ )। 

(३ ) पाथवे टु गाड इन हिन्दी लिटरेचर ( १६४४ ) । 

(४ ) कनसेप्शन आव स्पिरिचुअल लाइफ इन महात्मा गांधी एण्ड हिन्दी सेण्ट्स 

(१६४५६ ) | 

ये प्रनथ औपनिषदिक ऋषियों एवम्‌ मराठी तथा हिन्दी सन्‍्तों की सारगमित 
दाशेनिक शिक्षाओं, नैतिक उपदेशों तथा उच्च रहस्यवादी अनुभूतियों के भाग्डार है । ये 
रानडे महोदय के संस्कृत, मराठी और हिन्दी के मौलिक ग्रन्थों के दीघेकालीन गहन 
अध्ययन तथा चिन्तन के परिचायक हैं। उन्होंने मूल ग्रन्थों का अध्ययन कर उनके उप- 
योगी अंशों का संकलन किया और फिर उन्हें वैज्ञानिक विधि से उचित शीपकों के अन्‍्त- 
गत रखा । उनके अन्थों में आधारभूत सामग्री का उल्लेख बहुलता से हुआ दे किन्तु बीच 
बीच में ऐसे चिन्तन, रचनात्मक निर्देश, शिक्षाप्रद सुझाव तथा तुलनास्मक विचार मिलते 
हैं, जिनसे उनके दाशनिक विचारों पर पर्याप्त अकाश पड़ता है। इन ग्रन्थों में प्रो० रानडे 
ने बड़े बड़े सन्‍तों की जीवनियाँ और शिक्षायें इतने कौशल के साथ दी हैं' कि पाठक की 
उनकी अनोखी सूक के कारण रहस्यवादी दशन के क्षेत्र में शीघ्र ही पर्याप्त गति ह्दो 
जाती है । 

प्रो० रानडे के अन्य अ्न्थ सी नीतिशासत्र, तत्वविद्या तथा रहस्यवाद की हृष्टि से 
कम महत्वपूर्ण नहीं है । 

इनमें से कुछ की नामावली इस प्रकार है :-- 

( १) द्‌ भगवद्गीता ऐज ए फिलासफी आवब गाड रियलाईजेशन ( किखेड़े 

व्याख्यान मात्ना नागपुर विश्वविद्यात्नय ) । 
(२) द्‌ वेदान्त ऐज द्‌ कल्मिनेशन आवब इण्डियन थाट, ( वसुमल्लिक व्याख्यान- 
माला कलकत्ता विश्वविद्यालय ) तथा 

(३) मिस्टिसिज्म इन कनौटक ( कनौटक विश्वविद्यालय )। 

. इन सब भ्रन्थों को देखने पर ज्ञात होता है कि रानडे महोदय ने सभी महत्व पूरा 
दाशनिक समस्याओं पर विचार किया था, कुछ पर विस्तृत रूप से ओर अन्य पर संक्षेप में 
किन्तु बड़े ही सांकेतिक ढंग से । मुझे ऐसा लगता है कि प्रो० रानडे के दर्शन तथा उनके 
बोद्धिक और आध्यात्मिक जीवन का अध्ययन करने का अब समय आ गया है। इससे 
न केवल दर्शन और धर्म के जिज्ञासुओं का उपकार होगा वरन्‌ भारत के तथा श्रन्य देशों 
के अध्यात्मप्र मी पाठकों का बड़ा हित होगा। में समभता हूँ कि मेरे लिए अपने 
गुरु तथा मातुल के प्रति सम्मान प्रकट करने का यह बहुत ही श्रच्छा अवसर है । 
उनकी शिक्षा से मुझे जीवन के प्रत्येक क्षेत्र में, विशेष कर आध्यात्मिक क्षेत्र में, बड़ी 


( ३४ ) 


सहायता मिली है। सम्भवतः यह कथन अत्युक्तिपूएं न होगा कि उनके जीवन से 
मेरे ही समान अन्य कितने ही साधकों को भौतिक जीवन के ग्रल्ोमनों से मुक्त 
होकर आध्यात्मिक यात्रा करने में आत्मलाभ प्राप्त होने तक धवतारे की भाँति 
पथप्रदर्शन प्राप्त हुआ है । 

अपने निबंल शरीर की कठिनाइयों को समझ कर उन्होंने जीवन की दिशा में एक 
लाभग्रद मोड़ दे दिया। अब वे अपने आध्यात्मिक गुरु के उपदेशों के अनुसार श्रद्धा 
ओर विश्वास के साथ गहन साधना में लग गये। रामभाऊ को असीम की अलौकिक 
ज्योति और उसके अखण्ड अनाहत नाद के आध्यात्मिक अनुभवों पर विश्वास था। 
उनके अनुभव निश्चय ही प्रामाणिक थे परन्तु उनका दृष्टिकोण एक आलोचनात्मक बुद्धि- 
वादी का था। अ्रतएव उनके सामने यह समस्या थी कि उन अल्ुभवों को वे दार्शनिक 
चिन्तन की शब्दावली में किस प्रकार व्यक्त करें। इसी अभिश्राय से उन्होंने अन्य 
शेक्षिक अभिरुचियों का परित्याग कर पाश्चात्य तथा पौर्वात्य दशेनों के अध्ययन में 
दत्तचित्त हो जाने का निश्चय किया । 

पाश्चात्य दशन के विभिन्‍न क्षेत्रों में से उन्हें सर्वप्रथम यूनानी दशन ने आकर्षित 
किया। वे शंकराचाय के अद्वेतवाद से भी बहुत अधिक प्रभावित हुए थे और जब 
उन्होंने यह देखा कि उनके भक्ति-विषयक दाशेनिक विचारों से उसका साम्य है तो वे 
बहुत प्रसन्‍न हुए। उस समय यह्‌ साम्य बहुत से भारतीय एचम पाश्चात्य दाशेनिक 
विद्वानों के लिए पहेली बना हुआ था। प्रायः इसे कोई न कोई विवेकशून्य बात कह कर 
अरवीकार कर दिया जाता था। धीरे-धीरे उनके मन में ऐसी भूमिका तेयार हो रही थी, 
जिस पर महत्वपूर्ण दाश निक समस्याओं की उनकी विशिष्ट व्याख्यायें आधारित होने 
वात्ली थीं । 

(४ ) 

पहले हमें उनके ईश्वर-प्राप्ति के विषय में व्यक्त किए हुए विचारों के संबंध 
में दो शब्द कह देना आवश्यक प्रतीत होता है। यह ध्यान रखना चाहिए कि यद्यपि 
मानसिक अभ्यास और नेतिक शोध ईश्वस्प्राप्ति, आत्मानुभूति अथवा आक्तज्ञान के 
लिए आवश्यक हैं, किन्तु इतने ही से लक्ष्य की प्राप्ति नहीं होती । इनसे पूर्व पीठिका 
तैयार हो जाती है। ईश्वर-प्राप्ति के ज्ञिण ऐसे आध्यात्मिक गुरु के आदेशों के अनुसार 
जिसने ईश्वर से अपना तादाम्य स्थापित कर लिया हो, ईश्वर के नाम के प्रति हृढ़ 
विश्वास और पूर्ण प्रेम के साथ निरन्तर एकाग्र चिन्तन की आवश्यकता होती है । और 
यह सब करते हुए भी ईश्वर की कृपा के बिना आध्यात्मिक अनुभूति की चरम सीमा 
प्राप्त नहीं की जा सकती, चाहे जितना हमारे पास ज्ञान हो, हम चाहे जितने नेतिक 
हों ओर चाहे जितनी ध्यान-धारणा में निमग्न रहें। यही प्रो० रानड़े का आत्मानुभूति 
सम्बन्धी उपदेश था | 


( १३६ ) 
( ४) परमार्थ का रहस्य :--आत्यसाक्षात्कार और नामस्मरण 


यद्यपि गुरुदेव ने अपना रव॒तन्त्र द्शन नहीं स्थापित किया तथापि उनका विद्या 
. ध्ययन बहुत था और उन्होंने भारतीय तथा पाश्चात्य दाशेनिक्रों और सन्‍्तों के साहित्य 
का अध्ययन करके अपने विचारों से सहमत ऐसी विचारअणाल्ी को आधुनिक रू 
देकर अपने ग्रन्थों में स्पष्ट किया है। सदूगुरु की कृपा से उन्हें जो ज्ञान श्राप्त हुआ 
उससे भारतीय तथा पाश्वात्य सतों और दाशेनिकों के अंतर सें जाकर उनके चित्रत्नों 
का प्रकाश उन्होंने देखा । उस प्रकाश के आधार पर ही वे अपने तात्विक विचार और 
पारमार्थिक अनुसव स्पष्ट कर सके । 

तो. तिन्नक ने जिस तरह गीता का तात्पय “ज्ञानमभूलक भक्ति-अधान निष्काम 
कर्मयोग है” यह एक सूत्र के वाक्य में स्पष्ट किया उसी तरह यदि सूत्र में गुरुदेव क॑ 
पास्मार्थिक शिक्षा की रखा जाए तो यों कह सकते हैँ कि यह विवेक (ज्ञान ) मूलक, 
नीतिप्रधान आत्मसाक्षात्कारयबंबसायी नामस्मरणात्मक भक्तियोग है।” इसकी उर्पात्ति 
उनकी गुरु परम्परागत शिक्षा में प्रतीत होती है। उनकी परम्परा शिक्षतिरी के श्रीकाड़ 
सिद्धेश्वर, श्री निम्बा्गी महाराज और उमदी के श्री भाऊ साहब महाराज जेस आत्मानु 
सवी श्रेष्ठ सन्‍्तों की थी | इस पथ को विशेषता थी आत्मसाक्षाकार यह ध्यय तथा नाम 
स्मरण यह मा्गं। उसमें गीता में बताया गया राजयोग और मक्तियोग का सुन्दर 

ज्ञाप है। यहो शिक्षा गुरुदेव ने आधुनिक दशेन की परिभाषा में स्पष्ट की है । 


( ५) जश्ञानयूलक, नीतिप्रधान आनन्द भक्ति 


भक्तियोग यद्यपि उनके दशन का मूल है फिर भी उसमें अंधश्नक्ध। का रपशें तक 
उन्होंने नहीं होने दिया । उनका मक्ति योग सम्यक विवेक ज्ञान पर आधारित था | सत्त 
असत्‌, नित्य-अनित्य, सार-असार, इसका निर्णय करने वाली बुद्धि ही विवेक है। इस 
विवेक द्वारा ही व्यावहारिक कतेव्य पारमार्थिक दृष्टि से क्रिस तरह करने चाहिए यह 
मालूम होता है । इसी के ह्वारा शास्त्रीय ज्ञान और तत्वज्ञान की कर्सोंटी पर पारसा्थिक 
श्रद्धा और अनुभव कसे जा सकते हैं । 

विवेकज्ञान से अधिक महत्व नीति का हे। यदि विबेकक्ञान से विचारों की 
अस्पष्टता नष्ट हो जाती है तो नीति द्वारा अंतःकरण पवित्र हो जाता है| इस वि चरशाडि 
का चिह्न है दुगुणों का त्याग और सदूगुणों की बृद्धि । दुर्गएो। के अंतर्गत केवल काम, 
क्रोध आदि पडरिपु ही नहीं अपितु परमार्थ-साधन को बाधित करने वाले निद्रा, श्रालस्य 
चिन्ता-लज्जा आदि सी हैँ। इन से भी दूर होकर साथक को बेराग्य लाने का प्रयत्न 
करना चाहिए। शिरसगी के बलभीम योगी ने कानर्डी पद भ॑ कहा है कि शरीर नी छेद 
का बिल है, इसमें विपय-वासना-रूपी सपे किस द्वार से घुस जाए पता नहीं और एक बार 
घुस जाने पर परमाथ की हानि हो जाती है। परन्तु यदि इस बिल्त में 'गोरलि' ( बलभीम 


( १३७ ) 


योगी ) या बिंदुले' (ज्ञानेश्वर महाराज ) अथवा शुरुदेव के शब्दों में 804॥007 
( आत्मारु ) घुस जाए और स्थायी हो जाए तो विषय-वासना-रूपी सर्प को बाहर 
निकाल देता है। इस कारण इस पद में जेसा कहा गया उस तरह साधक को 
परमाथघातक विषय-वासना से बचे रहना चाहिए। उसी तरह साधक को शम-दम, 
समता-सहिष्ण[ुता, भूतद्या, भगवदूभक्ति ओदि सदूगुणों की वृद्धि करने का प्रयत्न 
करना चाहिए। 


गुरुदेव के अनुसार -सक्ति सब सद्गुणों की मुकुटमणि है और भक्ति के मध्यरबिंदु 
के चारों ओर सब सदूगुण उसके आश्रित होकर रहते हैं। यह भक्ति “अन्याश्रयाणां 
त्याग: अनन्यता” इस नारद भमक्तिसूत्र में कहे श्लोक के अनुसार अथवा श्रोसबवेश्वर के 
शब्दों में “चकोरगे चन्द्रमन बेलगिन चिंते? वर्शित अनन्य सक्ति होनी चाहिए। अपने 
सब काम निरहंकार बुद्धि से फल्ासक्ति छोड़कर ईश्वर को समपेण करके हों, यही भक्ति 
( तथा नैष्कम्येसिद्धि का ) रहस्य है। 


( ६ ) सबीज नाम का अखण्ड स्मरण 


विवेक, वैराग्य और सक्ति, इनके महत्व का वर्णन करने के पश्चात भ्रक्ति के 
प्रमुख अंग नामस्मरण पर विचार किया जाए। नाम का महत्व अनेक पूर्वी तथा पाश्चात्य 
साधु-संतों ने बताया है। तुलसीदास ने नाम को सगुण और निगंण को जोड़ने वाला 
कहा है और उसका वर्णन 'उभय प्रबोधक, सुसाखी और दुभाखी' कहकर किया है। जिस 
नास का स्मरण करना हो वह सद्गुरु या आत्मानुभवी पुरुष द्वारा ही. मिला हो । सद्गुरु 
का महत्व ज्ञानेश्वर आदि ने बताया है। सद्गुरु ज्ञान का चित्सूय है जो शिष्यों के चल्ञुओं 
में ज्ञानरूपी अंजन डालकर उन्हें आत्मरूप दिखाता है। यह ज्ञानेश्वर ने कहा है। और 
मीरा ने सी कहा है कि सदुगुरु मुझ सच्छिष्या की नाव को पार लगाने वाला किवटिया! 
है। ऐसे सदूगुरु द्वारा मिले 'सबीज' अथवा “दिव्य! नाम का प्रभाव बहुत अधिक है। 
उसके केवल अलौकिक सामथ्य से नामधारक को आत्मसाक्षात्कार की प्राप्ति हो सकती 
है। सद्गुरु से 'सबीज” नाम मिलने से ही साक्षात्कार की फलप्राप्ति नहीं होती, अपितु 
नामधारक को सतत उस नामस्मरण का ध्यान करना पड़ता है और कामिनी -तथा कंचन 
' का परहेज बहुत सतक होकर करना पड़ता है। यह नामस्मरण अथवा ध्यान केसे किया 
जाए यह गीता के छठवें अध्याय में और स तु दीघेकालनैरंतयसत्कारासेवितो दृढ़भूमि:, 
इस पतंजलि के सूत्र में बताया गया है | इसका अथ यह है कि साधक को नामस्मरण 
“एकांत स्थल में स्थिर-सुख आसन पर बैठकर नासिकाग्र पर दृष्टि रखकर एकाग्न चित्त से 
भावपूवंक आमरण और अखंड करना चाहिए!। गुरुदेव के संप्रदाय में एक और 
विशेषता यह है कि नाम स्मरण “बिना मुंह खोले, बिना जीस हिलाए, अन्द्र-अंदर 

श्८ 


( रशैेष ) 


अर्थात्‌ बोलकर नहीं ( स्पष्ट शब्दों में नहीं) अपितु श्वासोच्छवास द्वारा करना चाहिए !! 
यह बताने का कारण यह है कि साँस में नाम गूँथ देने से प्राण और भगवद्मेम दोनों 
का मिलन होने से नाम सफल होने में सहायता मिलती है । 


साथ ही साधक को सतूसंग करना चाहिए। इसका बहुत महत्व है। बीच- 
बीच में श्रद्धालु साधकों के एकत्रित होने से सदूविचार उत्पन्न होते हैं और भक्तिभाव 
उद्दीप्त होता है और उनको साधन के योग्य रीति से होने में सहायता मिलती है। 
फिर भी परसाथ्थ का मार्ग स्वयं ही पार करना पड़ता है। सीता ने विभीषण 
से जो कहा था कि (दूसरों के पेरों से यह निश्चित है कि रघुपति कभी न मिलेंगे' 
वह सच हे । 


(७ ) आत्मानुभव--स्वरूप और कसौटी 


इस तरह नामस्मरण का अभ्यास करने से साधक को परमाथ-प्राप्ति के मार्ग के 
कई अनुभव होने लगते हैं | इस प्रकार के अनुभव विभिन्न देश के भिन्न-भिन्न धर्मों के 
साधु-संतों को हुए हैं । उसको अभिव्यक्त करने के संकेत, भाषा तथा प्रणाली यद्यपि 
भिन्न-भिन्न हैं तब भी यह देखा जाता है कि वास्तव में वे एक ही हैं। यह असुभवष 
प्रकाश, रंग, रूप, नाद, रस आदि के विषय में होते हैं। उदाहरण के लिए, बिना चन्द्र के 
चाँदनी अथवा बिना सूय के तेज, रक्त, पीत, नील, कृष्ण, बिंदु, मोती, शेष, विश्वत:चन्षु, 
समचरण, घंटा, मेघ, भंग, मुरती, अमृतसर आदि। इसी संबन्ध में गु० रामभाऊ 
को एक विशेष समय जिस स्थिति में देखा उसका चित्रण इन शब्दों भें किया जा 
सकता है--“जिस गुरु की कृपा से अनन्य भक्तों को “मोती की जल्नधारा” से स्नान 
करने को मिला, धीरे-घीरे बहने वाले “अमृत रस” को चखने का भाग्य प्राप्त हुआ 
“रंगपंचमी” का सुखदायक समारोह देखने को मिला “गोद में खेलते हुए” श्रथवा भूले 
में कूलते हुए “अनाहत नाद के” स्वर्गीय संगीत में मन लीन होकर “योगनिद्रा” का 
अनुभव होकर “आत्म साक्षात्कार” के परमानन्द की सहज स्थिति प्राप्त हुई, ऐसे आत्म- 
देवरूपी गुरु के स्मरण से यदि उनका अंतः:करण गद्गद हो और सब शरीर पुलकित हो 
उठे और ऋृतज्ञता से आँखों से अश्रु बह उठें और मुख से धन्यता के उद्गार बाहर 
निकलें तो क्या आश्चये है ९” ं 


यदि ये अनुभव अतीन्द्रिय, अन्त: स्फूर्ति-$से होने वाले, अन्दर और बाहर एक 
से रहने वाले, ओर अधिकाधिक आनन्द देने वाले और साधुसंतों के अनुभवों जैसे 
हों अथवा संक्षेप में जेसा भगवद्गीता में कहा है प्रत्यक्षावगर्म सुसु्ख अव्ययं' हों, तो 
उनके बारे में कोई संदेह न किया जाए। साधक को उपरोक्त कसौटी पर अपने अनुभव 
को कसकर विश्वास कर लेना चाहिए। यहाँ अंधश्रद्धा अथवा दूसरों के अछुभव पर 


( १३६ ) 


आधारित रहना उपयोगी नहीं। सच्चे अनुभवों का बहुत महत्व है। फिर सी अपने 
अलुभवों को अपनी इच्छा से न कहना चाहिए, यह समर्थ रामदास ने साधकों से कहा 
था। पकने तक फल्ल को पत्तियों के पीछे ही छुपे रहना चाहिए। उसी तरह साधकों को 
भी परमाथ पूणुरूप से अपनाए बिना प्रकट नहीं होना चाहिए। ये अनुभव परमाथे पथ 
के थ्वज' हैं। इनसे परमाथे पर श्रद्धा अधिक बढ़ती है और परमार्थ का “उलटा और 
विकट मार्ग” चलने में साधकों का उत्साह अधिक बढ़ने लगता है। “ईश्वर मिलेंगे इस 
भरोसे में मैंने अपनी ध्वजा लगाई है ” तुकाराम महाराज के इस कथनानुसार आत्मदेव 
का दशेन शीघ्र ही होगा यह विश्वास होने लगता है। उपरोक्त अनुभव यद्यपि ठीक 
इसी क्रम में नहीं आते फिर भी साधक को साधारणत: इसी रूप में आते हैं। इस 
संदभ में “अवतार” और “तत्त्वमसि” का अर्थ अनुभव की दृष्टि से इस तरह भी 
लगाया जा सकता है। जिस रूप में साधक के सामने ईश्वर अवतार' लेकर आता है 
इससे उसकी प्रगति कितनी हुई यह पता चल जाता है। एक दृष्टि से “तक्त्वमसि” इस 
महावाक्य का भी वही छुपा अथ है। “'तत्‌' अर्थात्‌ जो मुझे स्वरूप दिखाई देता है वह 
क्या है और जितना है वही उतना ही “त्वम” तू है यह परमार्थ-निदर्शक अर्थ भी 
साधक कर सकते हैं । 


( ८ ) फलश्रुति ; आत्म-दशन ओर विश्वकल्याण 


इस प्रकार निरंतर भ्क्तिभाव से नामस्मरण का अभ्यास किया जाए तों 
ईश्वर और भक्त के बीच का अंतर कम होता जाता है और वे एकरूप हो जाते हैं। 
आत्मा और ब्रह्म की एकता का अनुभव होता है। यही आत्मज्ञान अथवा स्वरूप- 
साक्षात्कार है, यही सच्चा मोक्ष है, यही पराभक्ति है। इसमें सब वृत्तियों का अंत 
होकर परंज्योतिरूप आत्मद्शन के साथ मिलने वाली आत्मानंद की सहज स्थिति 
प्राप्त होती है। 

“अस्मात्‌ शरीरात्‌ समुत्थाय परं ज्योति: उपसंपद्य स्वेन रूपेण अभिनिष्पयते सो 
अयमात्मा” ( मैत्रायण्युपनिषद्‌ ) । 

“यत्र चेवात्मना55त्मानं पश्यन्नात्मनि तुष्यति” ( गीता )। 


८ ९ 

“तदा द्रष्टु: स्वरूपे5वस्थानम्‌” ( पातंजल, योगसूत्र ) और ज्ञान का अथ है 
आत्मज्ञान, स्वयं को स्वयं ही देखना ( दासबोध ), इन वचनों से, गुरुदेव के मतानुसार 
पारमार्थिक जीवन का सर्वोच्च ध्येय आत्मद्शन हे इस तथ्य का यथाथ्थे स्वरूप स्पष्ट 
होता है । 
[ -द्‌श थः तिबिंब दपण में 
परंतु ज्ञानेश्वर ने कहा है कि आत्म-दशन का अथ अपना श्रतिबिंब द्‌ सब 
देखना नहीं है । अनेक भारतीय और पाश्चात्य दाशनिकों को अद्वत और भक्ति में 


( १७० ) 


विरोध प्रतीत होता है और उनका संयोग एक न सुल्मने वाली पहेली प्रतीत होता 
है। परंतु बताए गए सच्चे साक्षात्कार में इन दोनों की 'एकता” का पता चलता है। 
यही ज्ञान है और यही भक्ति की सीमा है। यदि परमाथ रूपी पर्वत पर पहुँचना 
है तो साधक चाहे कितना ही प्रयत्न करें फिर सी जैसा इस उपनिषद्‌ वचन में 
कहा है “यमेवैष बुणुते तेनेव लभ्यः” बिना ईश्वर की कृपा के छुछ संभव नहीं 
है। यह ईश्वरी कृपा त्रिविध रूप धारण करती है। सर्वप्रथम जिज्ञासु भक्त में सदूबुद्धि 
उत्पन्न करके, बाद में उसकी असह्टाय सावाकुल स्थिति में अनुकम्पा' दिखाकर और 
अंत में उसकी तपस्या से आकर्षित होकर उसपर अपने प्रसाद! को देती है। 
इससे कु की विभिन्नता दूर होती है और वह अक्षय शांति तथा सुख में लीन हो 
जाता है। 


भिदयते हृदयग्रन्थि: छिय्यन्ते सबेसंशया: । 
क्ञीयन्ते चास्य कर्माणिं तस्मिन्‌ दृष्ठे परावरे॥ 


भुग्डकोपनिषद्‌ के उपरोक्त श्लोक में जैसा कहा है वेसे साज्षात्कारी पुरुष के 
सब मोह नष्ट हो जाते हैं, सब शंकाएँ नष्ट हो जाती हैं। ईश्वर को अपेण करने 
की इच्छा से ही सब काम वह करता है जिसमें नेष्कम्य का भाव उत्पन्न होता है। 
आत्म-दर्शन से उसे नित्य आत्मानन्द की श्राप्ति होती है। सबके प्रति एकता का भाव 
निर्माण होता है और दया तथा विश्वबन्धुत्व आदि गुण उत्पन्न होते हैं'। अपना जीवन 
कृताथ होने से समाज को और अखिल मानव जाति को परमाथे का मार्ग दिखाने का 
काय उनके हाथों सहज ही होने लगता है। लोक-कल्याण उनका स्वभाव-धर्म हवी बन 
जाता है। आज संसार में जो युद्ध, अशांति और विभिन्न राष्ट्रों के बीच का ढ्ेष है, इनके 
बुरे परिणामों से बचना हो और सच्ची एकता विश्व-बन्घु् और “पंचशील” पर 
आधारित शान्ति पूर्ण संसार में स्थापित करना हो तो उसके लिए परमार्थ रूपी मजबूत 
नींव ही होनी चाहिए। 


(९ ) परमाथ रूपी दीपक 


गुरुदेव के लिए परमा्थ ही उनके जीवन का ध्रुवतारा था। अपना सारा जीवन 
ही उन्होंने पर्माथमय कर लिया था। आते भक्ति से आरम्स करके साधन और गुरु- 
कृपा के बल पर वे ज्ञानी भक्त के ध्येय तक पहुँचे । परमार रूपी दीपक अन्त तक उन्होंने 
जलाया । ईश्वर की दी हुईं शरीर रूपी चादर मैली किए बिना उन्होंने वापिस कर दी । 
“हे ईश्वर तुम्हारा तुम्हें दे दिया” इस र्थिति में ही उन्होंने अपना शरीर ईश्वर को अर्पित 
किया। ऐसे वन्दनोय' दाशेनिक मामा को इन शब्दों में कि “जहाँ दैवत्व प्रकट होता है 
बहाँ मेरे हाथ जुड़ जाते हैं”, में नमस्कार करता हूँ । 


( १४१ ) 
(१० ) नामधारक की प्रार्थना 


“बरद्‌! हरत ठेवा । शिरी मम | 

प्रार्थना हीच गुरुदेवा॥ धर ०॥ 
तव कृपेचा मेघ वष दे। 

शांत करो मस जीवा ॥१॥॥ 
परमाथोचा आत्मसुखाचा । 

मजसि माग दावा॥ २॥ 
नेमाचरणों नामस्मरणों । 

घडो' ईशसेवा ॥। ३ ॥ 
अनन्यभावतें येत शरण मी। 

तनु मम साथकि लावा ॥ ४॥ 
श्रद्धांजलि ही वाही प्रमें। 

राम राम ध्यावा॥ ५॥ 


हे गुरुदेव थही मेरी प्राथना है कि आप मेरे सिर पर अपना वरद्‌ हस्त रखें। भ्रूब०॥ 
आपका क्रपा-रूपी मेघ बरस कर मेरे मन को शान्त करे ॥१॥ 

मुझे परमाथे और आत्म सुख का मार्ग दिखा३ए ॥२॥ 

नियमित आचरण और नाम-स्मरणु द्वारा मुझसे ईश्वर सेवा हो ॥१॥ 

अनन्यभाव में आपकी शरण में आया हूँ, मेरा शरीर साथक कीजिए ॥४॥ 

मैं प्रेम की श्रद्धांजलि सेंट करता हूँ, मेरा नमस्कार स्वीकार हो ॥५॥ 


डा० रानाड़े के अनुसार उपनिषदों में चरम सर का स्वरूप 
डा० संकठाप्रसाद सिंह, श्रध्यक्ष, दर्शन विभाग, जैन कालेज, आरा 


दर्शन के इतिहास में चरम सत्ता की गवेषणा के प्रायः तीन मुख्य ढन्नः अपनाये 
गये हैं: एक में विश्व की महानता को आधार माना गया है, दूसरे में धार्मिक विश्वास 
को और तीसरे में आत्म-द््शन को । डा० रानडे के अनुसार उपनिषद्‌ के ऋषियों ने इन 
तीनों का सहारा लिया है। उपनिषद्‌ के दाशेनिक पहले वाह्य संसार से आरम्भ करते हैं, 
पर उन्हें चरम सत्ता तक पहुँचने की राह वहाँ नहीं मिलती । वे धार्मिक विश्वास का भी 
सहारा लेते हैं, पर उससे भी कोई खास लाभ नहीं होता। अन्ततोगत्वा उन्हें आत्म- 
केन्द्रित होना पड़ता है जहाँ उन्हें चरम सत्ता की मल्षक मिलती है। इस छोटे से निबंध में 
सबका विस्तृत विवेचन सम्भव नहीं है अतः ऋषियों ने जिस अन्तिम मार्ग का अनुसरण 
किया है उसी को कुछ विस्तार में देखा जायगा। 

आत्म-दशन के महत्व को समभने के लिए डा० रानडे बृहदारण्यकोपनिपद में 
वर्शित जनक-याज्ञवल्क्य-सम्वाद की ओर हम लोगों का ध्यान आकपपित करते हैं. । राजा 
जनक सर प्रथम याज्ञवल्क्य से सत्य के प्रति विभिन्न दाशनिकों के विचार बतलाते हैं। 

जित्वन शेलिनि के अनुसार चरम सत्य वाणी है, उदरिक शौल्वायन के अनुसार प्राण, 

बक वार्ष्णि के अनुसार चक्ु, गदेसी-विपीता सारहाज के अनुसार श्रवण, सत्यकाम 
जाबाल के अनुसार मनस्‌, विद॒ग्ध शाकल्य के अनुसार हृदय। याश्वल्क्य इन सभी 
विचारों का खंडन करते हैं यह कह कि ये सभी एकांगी हैं।डा० रानडे के अनुसार 
याज्ञवल्क्य के इस खण्डन के पीछे उस सत्य की कज्ञक है जिसमें कहा गया है कि चरमस- 
सत्य केवल आत्मा में प्राप्त हो सकता है, उसकी क्षणिक उपाधियों में नहीं | यही विचार 
केनोपनिषद्‌ में (१-२) भी मिलता है जहाँ कहा गया है कि अत्मा को श्रवण का श्रवण, 
मनका मन, वाणी का वाणी, आण का प्राण, और चक्षु का चछ्चु समभना चाहिए। जब 
उपनिषद्‌ कहता है कि यद्वाचानभ्युदितं येन वागभ्युयते, तदेव ब्रह्म त्वं विद्धि नेद॑ 
यद्दिमुपासते; यन्मनसा न मनुते येनाहुमंनो मतम्‌, तदेव ब्रह्म त्व॑ विद्धि नेद॑ 
यद्दिमुपासते; इत्यादि, तो इसका अथ है कि आत्मा को अवश्य ही अन्तरतम सत्‌ . 
समभना चाहिए। शारीरिक तथा मनोवैज्ञानिक तत्व केवल बाहरी आवरण हैं जो रवय॑ 
सत्य नहीं हैं. बल्कि सत्य को ढके हुए हैं। ( देखिये; 3. (20807प00090 #परा.४०५ 
0६ 006 9०7४७०४० ]0]080909, 4? 564 )। 

ओपनिषद्क सत्य को और अधिक स्पष्ट रूप से समभने के लिए डा० रानडे 
इन्द्रपजापति-सम्वाद का सहारा लेते हैं । 


( १४३ ) 


प्रजापति ने कह रकखा था कि जो आत्मा पापशूल्य, जरा-रहित, मृत्युहीन, विशोक 
बुधा-रहित, पिपासा-रहित, सत्यकाम और सत्यसंकल्प है, वही चरम सत्य हे और 
उसी को जानने की इच्छा करनी चाहिए (छा० उ० ८)। पर जब इन्द्र और विरोचन 
उनके यहाँ उस सत्य को सममने के लिए जाते हैं तो वे उनसे तुरन्त अन्तिम बात नहीं 
कह देते | सब प्रथम प्रजापति उन लोगों को बहकाते हैं यह कह कर कि आत्मा वह 
प्रतिबिम्ब है जो आँख में, जल में या दपेण में दिखलाई पड़ता है। लेकिन आत्मा की 
शरीर के प्रतिबिम्ब से तुलना विरोचन को संतुष्टि दे सकती है, इन्द्र को नहीं। इसीलिए 
उपनिषदू ने इसे असुरों का मत कहा है। प्रजापति का संफ्रेत यहाँ उन आदसमियों की 
ओर है जो शरीर को ही चरम सत्य मान लेते हैं जैसे चार्वोक मतावल़्म्बी। विरोचन 
संतुष्ट होकर लोट जाता है पर इन्द्र फ़िर प्रजापति के यहाँ आते हैं । प्रजापति ने अपनी 
दूसरी शिक्षा में कहा--जो यह स्वप्न में पूजित होता हुआ बिचरता है यह आत्मा है । पर. 
यह भी मत इन्द्र को ठीक नहीं लगा। वह अपने मन में सोचते हैं--“क्या स्वप्न में हम 
लोगों को यह नहीं मालूम होता कि मानों कोई मारता है, कोई ताड़ित करता है ? क्‍या 
हम लोग स्वप्न में दुःख का अनुभव नहीं करते या रुदन नहीं करते ? अतः इस प्रकार के 
आत्म-दर्शन में में कोई फल नहीं देखता ।” वह फिर लौट कर प्रजापति के यहाँ जाते हैं 
झौर उनसे अपनी कठिनाई कहते हैं। इस बार प्रजापति ने इन्द्र से कहा--“जिस 
अवस्था में यह सोया हुआ दशेन-बृत्ति से रहित और सम्पर्क रूप से आनन्दित हो स्वप्न 
का अनुभव नहीं करता वह आत्मा है।” पर प्रजापति की यह भी शिक्षा इन्द्र को संतोष 
न दे सकी क्योंकि वह सोचते हैं कि सुषुप्त अवस्था में आत्मा को यह भी ज्ञान नहीं 
रहता कि “यह में हूं? । इस समय तो वह मानों विनाश को श्राप्त हो जाता है ( विनाश- 
मेबाप्रीतो भवति )। अतः वे फिर प्रजापति के यहाँ जाते हैं। अब गुरु समभ जाते हैं कि 
इन्द्र इस योग्य हैं. जिनसे अन्तिम सत्य कहा जा सकता है। उन्होंने कहा, “हे इन्द्र ! 
यह शरीर मरणशील है, यह मृत्यु से अस्त है। यह इस अमृत, अशरीर आत्मा का 
अधिष्ठान है। सशरीर आत्मा निश्चय ही प्रिय और अप्रिय से अस्त है, सशरीर रहते 
हुंए इसके प्रियाप्रिय का नाश नहीं हो सकता। अशरीर होने पर इसे प्रिय और 
अप्रिय स्पश नहीं कर सकते। वायु अशरीर है, अश्न, विद्युत्‌ और मेघध्वनि ये सब 
अशरीर हैं। जिस प्रकार ये सब उस आकाश से समुत्थान कर सूथ की परम ज्योति को 
प्राप्त हो अपने रवरूप में परिणत हो जाते हैं, उसी प्रकार यह सम्प्रसाद इस शरीर से 
समुत्थान कर परम ज्योति को श्राप्त हो अपने स्वरूप में स्थित हो जाता है। वह उत्तम 
पुरुष है ।? (छा० उ०८-१२-१-२)। | 

यहाँ इस लम्बे उद्धरण को देने का अभिश्राय यह है कि डा० रानडे औपनिषदिक 
दशेन का मूल तत्व इसमें पाते हैं। इसकी व्याख्या करते हुए वे कहते हैं, “यह उस चरम 
सत्ता की सुन्दर भाज्ञक देता है जो स्वभावतः स्वप्रकाश है; जो स्वयं आत्म-द्रष्टा है, जो 
अपने को ज्ञान स्वरूप अ्रद्गे तरूप में पहुचानता है। निःतंदेह.इसे अन्तिम सत्य. समभना 


( १9४७ ) 


चाहिए” ( देखिए (/0798077000ए७ 5प्र/ए०ए, 0. 360 )। “यह वह आत्म-केन्द्रित, 
आत्म-विभोर अवस्था है जिसमें आत्मा को अपना छोड़कर अन्य किसी वस्तु का ज्ञान नहीं 
रहता । इसकी तुलना कास्ट के मैं में हूँ ([ ७70  ) से दी जा सकती है।” जो श्रात्मा 
को शारीरिक चेतना मान बैठते हैं, वे भौतिकवादी हैं। जो इसे स्वप्न-चेतना मानते 
हैं उनकी तुलना आजकल के थियोसाफिस्ट से की जा सकती है। वे भी जो आत्मा को 
सषुप्त-चेतना मानते हैं बहुत गहराई तक नहीं जाते क्योंकि उस अवस्था में आत्मा को 
न तो संसार का ज्ञान रहता है और न अपना । सच्ची आत्मा वह आत्म-चेतन ( 80६ 
००79७०४४ ) प्राणी है जो अपने प्रकाश से प्रकाशित होता है ( स्वप्रकाश ), जो अपने 
विचारों के ही बारे में सोचता है; यही अनन्त सत्ता है--नित्य आत्म-द्रष्टा । डा० रानडे 
इसी तत्व की पुष्टि के लिए ऐतरेय उपनिपद्‌ की (३-३ ) ओर ध्यान आकर्षित करते हैं. 
जिसमें कहा गया है कि स्वर्ग लोक के देवता और प्रथ्वी पर के जीव चाहे वे अण्डज हों, 
पिण्डज हों, स्वेदज हों या उद्भिज हों, प्रत्येक जीव चाहे स्थावर हों या जंगम, सब के 
लिए प्रज्ञा नेत्र है। ये सभी त्रज्ञा में प्रतिष्ठित हैं, प्रज्ञा संसार का नेत्र है, प्रज्ञा ही ब्रा 
है। अतः डा० रानडे इस निणंय पर पहुँचते हैं कि उपनिषद्‌ के दाशंनिक श्रज्ञा की 
( 88६ 0079070087089 ) दृढ़ नींव पर सत्य की स्थापना करना चाहते हैं । उनके लिए 
ईश्वर नहीं है यदि वह प्रज्ञारूप न हो। सत्‌ सत्‌ नहीं है यदि उसका तालय॑ प्रज्ञा से 
नहीं है । सत्य सत्य नहीं है यदि वह अपने पूरे आवरण से केवल प्रज्ञा को नहीं प्रकट 
करता | कहने का अथे है कि उपनिषद्‌ के दाशनिकों के लिए केवल प्रज्ञा ही चरम सत है। 

डा० रानडे ने जिस अथ में चेतना या श्रज्ञा शब्द्‌ का अ्रयोग यहाँ किया है बहू 

स्पष्ट है लेकिन आजक्रल दशेन के क्षेत्र में यह भी मानना पड़ेगा कि यह कई अर्थों में 
प्रयुक्त हो रहा है। प्रोफेसर अनुकूलचन्द्र मुकर्जी ने अपनी पुस्तक “श्रात्मा का स्वरूप! 

( ४४८०७ 0 50£ ) में बततल्ाया है कि आत्म-चेतन ( 80( (0078009॥)0क५ ) 

का तीन श्रर्थों में प्रयोग हो सकता है; मनोवैज्ञानिक ( 0890)॥00809) ), ज्ञानिक 

(09879770]009)) और तात्विक (070780097607(8])। पहले के श्रनुसार आत्मा 

अन्तदेशन (7॥708]9९0007) की वस्तु है। दूसरे के अनुसार आत्मा अपने को केवल 

विषयों के रूप में जानती है पर यह आत्म-ज्ञान विषय-ज्ञान के साथ-साथ होता है । 

तात्विक अथ में प्रज्ञा केवल्न वस्तुनिष्ठ चेतना है, विषयी को केवल विषयों का ज्ञान हो 

किसी अन्य वस्तु का नहीं । इस चेतना की तुलना “वस्तु चेतना” या आत्म-चेतना से जो 

वस्तु चेतना के साथ-साथ होतो है, नहीं की जा सकती । यह्‌ केवल चेतना है जहाँ ज्ञान 
और सत्‌ में कोई भिन्नता ही नहीं रहती । इसी अन्तिम अथ में डा० रानडे प्रज्ञा या 
चेतना शब्द का प्रयोग करते हैं । लेकिन चूँकि वह ओऔपनिषदिक प्रज्ञा की तुलना कांट के 
“में में हूँ?” ( ७0) । ) से करते हैं इसलिए इसके तात्विक श्रथ' को सममने में कुछ 
कठिनाई होती है । पिचड का हवाज्ञा देते हुए प्रो० मुकर्जी ने ठीक ही कहा है कि कार्ट 
का “मैं सोचता हूँ” ([ 6)॥7)६ ) ताल्विक अर्थ में सदैव नहीं व्यवहत हुआ है जो हर 


( १४७५ ) 


प्रकार के ज्ञान के मूल में रहता है। यह निश्चित है कि काण्ट कभी-कभी श्रज्ञा का प्रयोग 
तात्विक अथ में करते हैं पर कभी-कभी वे इसे वस्तु-चेतना से भी मिला देते हैं। जब 
वे कहते हैं कि विषयी और तरह के ज्ञान के बारे में सोचता है पर इसका यह अथ नहीं 
कि उसे आत्म-चेतना भी अन्य ज्ञान के विषय के रूप में ही होती है तो वहाँ वे प्रज्ञा 
- का अथे तात्विक दृष्टि से करते हैं ( देखिए---५99680778 86]96600+, 0. 494 )। 
पर जब वे कहते हैं कि एनालिटिक यूनिटी आव एपरसेप्सन ( ॥704ए0 प्रगां।ए ० 
80]007८9/0४07 ) किसी प्रकार के सिन्थटिक यूनिटी (9ए7॥0600 पर ) के साथ 
ही सम्भव है तब वह अपने पहले वाले मत को छोड़ देते हैं और प्रज्ञा को वस्तु-ज्ञान के 
साथ वाल्ली चेतना से मिल्ना देते हैं। प्रो० मुकर्जी का कहना है कि काण्ट की इस 
अस्पष्टता के कारण दशन की दो धारायें हो जाती हैं । एक उनकी तात्विक प्रज्ञा को 
लेकर चलती है और दूसरी आत्मा को अनात्मा से मिला कर। योरोप में कांट के बाद 
वाले दशन में ( 9090-6७०४870 460७8]9500 ) दूसरी ही धारा उत्कटरूप में मित्नती 
है; पर पहली धारा उसी प्रचडण्ता से हमें भारत के अद्वेत-दशेन में मिलती है । 

अद्वेत दाशेनिक बहुत जोर देकर कहते हैं. कि ग्रज्ञा या आत्म-चेतना उस चेतना 
से बिल्कुल भिन्‍न है जो वस्तु-चेतना के साथ-साथ होती है । इसी दूसरी चेतना को 
उन लोगों ने अहंकार कहा है, आत्मा नहीं | शंकर मानते हैं कि अहंकार हर ग्रकार की 
क्रिया के पहले वर्तमान रहता है लेकिन इसलिए उसे आत्मा नहीं कहा जा सकता क्‍्यों- 
कि वह स्वयं ज्ञान का विषय है उसका पूर्वबर्ती नहीं (अहंकारपूर्वकमपि कठ त्व॑ नोप- 
लब्धुभंवितुमहेति, अहझ्कारस्याउप्युपलम्यमानत्वात्‌-शांकर भाष्य २. ३. ४७) | उनके अनुसार 
चेतना सब तरह की वस्तु में मूल-रूप होने के कारण सदैव एक-सी रहँती है। कोई 
विशेष विज्ञान चेतना की वह अवस्था है जो किसी बाहरी वस्तु के सम्पक में आने से 
पैदा होती है ( देखिये : शांकर साष्य बृ० उ० २. १. ८५, ४. ३. ६ | छु० उ० ६, ३. २१ । 
अह्म-सूत्न-साष्य ३. २. ३४ )। ये अवस्थायें वस्तु के रूप में अहण की जा सकती हैं. 
( विषयभूत उत्पद्यमानाः ) | चेतन आत्मा या ज्ञाता उनसे बिल्कुल अछूता रहता है 
( यो यस्य विषय: न तेन हीयते वधते'*'वा )। अहं प्रत्येक चेतन अवस्था में वर्तमान 
रहता है पर वह स्वयं किसी चेतना का विषय नहीं बनता। वाचस्पति का कहना है कि 
अनन्त-आत्मा केवल जीव के रूप में ज्ञाठ, करे, और भोक्त है; चिदात्मा के रूप में यह 
आत्म-द्शन का विषय नहीं (भामती १. १. ४) वैसे ही विद्यारण्य कहते हैं कि आत्मा 
में ज्ञान ओर ज्ञ य होने के दोनों गुण साथ-साथ नहीं पाये जाते जो अहड्लार में मिलते 
हैं। केवल अहक्लार ही अन्तदेशेन का विषय हो सकता है. (विवरण प्रमेय संग्रह प० 
१८४ अच्युत ग्रन्थ माला कायौलय, काशी, ग्रथमावृत्ति )। पाश्चात्य विद्वानों के साथ यही 
कठिनाई है कि वे साधारणतः अहंकार को ही आत्मा मानते हैं | शायद इसीलिए ब्रेडले 
ऐबसोल्यूट ( &090)7॥9 ) को आत्मा मानने में हिचकते हैं। वस्तुत: अहंकार जीवात्मा 
का स्वरूप है, वह ज्ह्म को केसे प्रकट कर सकता है ? अहंकार सें सदेव किसी दूसरी 

. १६ 9 


( ४६ ) 


वस्तु की ओर संकेत रहता है; और वह अपने को भी किसी दूसरी वस्तु के साथ ही 
जानता है। अद्वेत-दशन में आत्मा का अथे जीवात्मा नहीं है, चिदात्मा है। इसे हम 
लोग जान नहीं सकते फिर भी यह हमारे हर श्रकार के ज्ञान के पू्वे में वरतमान रहता 
है। इसे जानने की कितनी भी कोशिश की जाय पर यह सदेव दूर ही होता जाता है 
ओर अन्त में अज्ञ य ही रहता है । ह्यम की कठिनाई यहाँ समझ में आती है। दम 
ने चिंदात्मा को अन्तदंशन में पकड़ना चाहा, और असफल होने पर कह दिया कि 
आत्मा नाम की कोई चीज ही नहीं (अनात्मवाद ) | काण्ट ने ठीक ही कहा है कि 
अनन्त-आत्मा ( 'र०७३०७॥१०७) 89) ) किसी वस्तु के रूप में नहीं पकड़ी जा सकती पर 
इसकी पूर्ण स्थिति को बिना माने संसार के ज्ञान की व्याख्या नहीं हो सकती । इसी 
अर्थ में डा० रानडे ने औपनिषदिक श्रज्ञा की तुलना काण्ट के “मैं हूँ में”? ( ७४ । ) से 
की है । पर जैसा अभी हम लोगों ने देखा है, यह विचार-धारा मूलतः अर त दर्शेन की 
है । अतः यह कहा जा सकता है कि डा० रानडे ने ओपनिषद्कि-द्शेन की जो व्याख्या 
चरम सत्य को लेकर की है वह मूलतः अद्वेत दर्शन की प्रणाली पर है । क्‍ 

ओपनिषदि्क सत्य के ज्ञान-पक्ष पर विचार करते हुए डा० रानडे कहते हैं कि 
जिसे हम लोग ज्ञान कहते हैं उस अथ भें चरम सत्य जाना नहीं जा सकता ( देखिए-- 
(2078॥7प70079 977ए७ए 0. 27] ) ऋषियों का यह हृढ़ मत है कि आत्मा अपने 
का में अज्ञे य है। इसकी पुष्टि के लिए वे उपनिषद्‌ से कृछ उद्धरण देते हैं'। 

यतो वाचो निवतन्‍्ते अप्राप्य मनसा सह ( तै० उ० २-४ ) 

न तत्र चक्लुगच्छति न वाग्गच्छति नो मनो न विदूमो न विजीनीमो यथेतदूनु- 
शिष्यादन्यदेव तद्विद्तादथो अविदितादधि | ( के० उ० १-३ ) 

.. अस्यामतं तस्य संतं मत॑ यस्य न वेद सः। अविज्ञात॑ विजानतां विज्ञातमविजान- 

ताम्‌। ( के० उ० २-३ ) 

श्रवशायापि बहुमियें न लब्यः श्रुण्वंतो5पि बह॒वो य॑ न विद्यः । 

आश्चये। वक्ता कुशलो5स्य लब्धा55श्चये ज्ञाता कुशलानुशिष्टः | 

| ( कृ० उ७ २-७ ) 

उपनिषद्‌ में आत्मा को अज्ञेय मानना, डा० रानडे का कहना है, किसी प्रकार 
अतार्किक नहीं है। आत्मा अज्ञेय है इसलिए कि वह सदैव विषयी है। भला जो सरदेध 
विषयी है वह ज्ञान का विषय केसे बन सकता है? वे याज्ञवल्कय के कथनों की ओर 
ध्यान आकर्षित करते हैं जहाँ यह मत बहुत ही पुष्ट रूप में पाया जाता है | कुछ उद्धरण 
यहाँ दिये जाते हैं :-- द 

येनेदं सबे विजानाति त॑ केन विजानीयात्‌ । 

विज्ञातार्मरे केन विजानीयादिति | ( बृ० उ० २-४-१४ ) 
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न दृष्टेद्र ष्टारं पश्येने श्रुतेः श्रोतारं श्र॒णुयाने मतेमन्तारं मनन्‍्वीथा न विज्ञातेविज्ञा- 
तार विजानीया: | ( बृ० उ० ३-४-२ ) 
अद्ष्टो द्रष्टाउश्रुतः श्रोताउमतो मन्ताउविज्ञातों विज्ञाता, नान्यो5तोसिति द्रष्टा, 
'नान्यो5तोस्ति मन्ता, नान्‍्यो5तोडस्ति विज्ञाता । (बरु० उ० ३-७-२३ ) 
इसी प्रकार श्वेताश्वतरोपनिषद्‌ में कहा गया है -- 
स वेत्ति वेद्यं न च तस्यास्ति वेत्ता | तमाहुर्म्यं पुरुष महान्तम्‌ । 
. ( श्वे० उ० ३-१६ ) 

. पर डा० रानडे का दृढ़ विचार है कि उपनिषद्‌ के इस मत को किसी रूप में 
योरोपीय दर्शन का ऐगनास्टिसिजिम ( &27709007 ) न समझ लेना चाहिए । कभी- 
कभी इसकी तुलना कांट के मत से की जाती है. क्‍योंकि कांट ने भी कहा है कि ईश्वर 
ओर आत्मा उस रूप में अज्ञेय हैं. जिस रूप में हम लोग ज्ञान कहते हैं। पर मूलतः 
दोनों में काफी अन्तर है। कांट के लिए ईश्वर और आत्मा केवल विश्वास की वस्तु हैं, 
पर उपनिषद्‌ में यद्यपि आत्मा अज्ञय हे फिर भी इसका अपरोक्ष ज्ञान सम्भव है। 
( देखिए---(707807प00ए७ $प7४०५, 0. 274 )। ऋषि याज्ञवल्क्य बार-बार कहते हैं 
कि यद्यपि कोई अन्य व्यक्ति आत्मा को नहीं जान सकता क्योंकि आत्मा के सिवा कोई 
अन्य जानने वाला ही नहीं, फ़िर भी आत्मा स्वयं अपने को जानता है। साधारण रूप 
से जानने की प्रणाल्ली आत्मा पर लागू नहीं होती, पर आत्मा में अपना अपरोक्ष ज्ञान 
रखने की शक्ति है। प्रज्ञान अन्तिम सत्य है जिसमें ज्ञाता और ज्ञंय, विषय और 
विषयी का भेद नहीं रहता । इस मत की पुष्टि के लिए डा० रानडे जनक और याजक्ष- 
वल्कय के बीच हुए एक सम्वाद का हवाला देते हैं। जनक याज्ञवल्क्य से पूछते हैं, 
“हे याज्ञवल्क्य ! इस पुरुष के लिए कौन ज्योतिवाला है ९” याज्षवल्क्य कहते हैं, “हे 
सम्राट ! आदित्य-ज्योति यह आदित्य रूप ज्योति से ही बेठता, सब ओर जाता, 
कम करता और लौट जाता है ।” जनक पूछते हैं, “हे वाज्ञवल्क्य ! आदित्य के अस्त 
हो जाने पर यह पुरुष किस ज्योति वाला होता है ९” याज्ञवल्कय उत्तर देते हैं, “उस 
समय चन्द्रमा ही इसकी ज्योति होता हे | चन्द्रमा रूप ज्योति के द्वारा ही यह बैठता, 
इधर-उधर जाता, कर्म करता और लौट आता है ।” जनक पूछते हैं, “हे याज्ञवल्क्य ! 
आदित्य के अस्त हो जाने पर तथा चन्द्रमा के अस्त हो जाने पर यह पुरुष किस ज्योति 
बाला होता है ९” याज्ञवल्क्य उत्तर देते हैं, “अग्नि ही इसकी ज्योति होता है। यह 
अग्निरूप ज्योति के द्वारा ही बैठता है, इधर-उधर जाता है, कर्म करता है और त्लौट 
आता है ।” जनक फिर पूछते हैं, “हे याज्ञवल्क्य ! आदित्य के अस्त होने पर और अप्नि 
के शान्त होने पर यह पुरुष किस ज्योतिवाला होता है ९” याज्ञवल्क्य उत्तर देते हैं,““वाक 
ही इसकी ज्योति होती है। यह वाक-रूप ज्योति के द्वारा ही बेठता, इधर-उधर जाता, कमे 
करता और लौट आता है। इसी से हे सम्राट ! जहाँ अपना हाथ भी नहीं जाता, वहाँ 
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ज्योंही वाणी का उच्चारण किया जाता है कि पास चला जाता है ।” जनक फिर पूछते 
हैं, “ हे याज्ञवल्क्य ! आदित्य के अस्त होने पर चन्द्रमा के अस्त होने पर, अप्मि के 
शान्त होने पर और बाक के भी शान्त होने पर ग्रह पुरुष किस ज्योतिवाला रहता है ९” 
याज्ञवल्क्य कहते हैं, “आत्मा ही इसकी ज्योति होती है । यह आत्मज्योति के द्वारा ही 
बैठता, इधर-उधर जाता, कर्म करता और लौट आता है” ( आतव्मैवार्य ज्योति 
भंवतीत्यात्मनैवाय॑ ज्योतिषास्ते पल्ययते कम कुरुते विपल्येतीति-बृ० उ० ४. ३.६ )। 
इसकी व्याख्या करते हुए डा० रानडे कहते हैं कि उपनिषद्‌का यह मत स्पष्टरूपेण 
अरिस्टाटिल के थ्यूरिया 7७०४७ ) की पुष्टि करता है जो केवल आत्म-चिन्तन 
का स्वरूप है ( 80 0/07६०7०७०]०४०॥ )। यहाँ आत्मा ज्ञाता और ज्ञेय दोनों है 
पर हम लोग उसकी कल्पना भी नहीं कर सकते कि केसे ( देखिये-(/07907प0॥7० 
507ए७प-7?., 279 )। 
अद्वेत वेदान्त में इस सिद्धान्त पर काफी तक-वितक हुआ है । डा० रानडे की 
विचार-धारा उससे काफी प्रभावित है। शंकराचाय का कहना है कि बुद्धि द्वारा आत्मा 
को जानना असम्सव है क्योंकि बुद्धि तो अनात्म की श्रेणी में है। यदि आत्मा को 
किसी दूसरी वस्तु के सहारे जाना जाय तो उस दूसरी वस्तु को किसी तीसरी वस्तु के 
ओर तीसरी को किसी चौथी से जाना जायगा और इस प्रकार अनवस्था 
उपस्थित हो जायगी । अतः इस कठिनाई से बाहर होने का एक ही 
रास्ता है--आत्मा को स्वप्रकाश सानना जहाँ आत्मा को अपना ज्ञान स्वय' रहता 
है ( आत्म-प्ज्ञा )। जिस प्रकार इसका कोई दूसरा कारण नहीं वैसे ही इसका कोई 
दूसरा ज्ञाता नहीं । जैसे दीपक को देखने के लिए किसी दूसरे प्रकाश की आवश्यकता 
नहीं पड़ती क्योकि दूसरों को प्रकाशित करने के साथ-साथ वह सर्वय' अपने को भी 
प्रकाशित करता है, आत्मा को आत्म-ज्ञान के लिए किसी दूसरी वस्तु की आवश्यकता 
नहीं पड़ती ( प्रदीप: स्वरूपाभिव्यक्तो न प्रकाशान्तरमन्यतोउपेक्षते स्वतो वा-शांकर भाष्य 
के० उ० १.३ ) | दूसरे शब्दों में आत्मा अद्वेत ज्ञाता है। यदि वह किसी अन्य विषयी 
के लिए विषय के रूप में हो जायगा तो इसका स्वप्रकाशत्व ही समाप्त हो जायगा। 
वास्तविकता तो यह है कि आत्मा स्वयंज्योतिस्स्वरूप है । इसी के श्रकाश से अन्य चीज़ें 
प्रकाशित होती हैं, यह किसी पर किसी ग्रकार अपेक्षित नहीं। ( अभिन्नस्वाभाविक :-- 
न विषय-विषयि सम्बन्धजनितः शंकर भाष्य तै० उ० २. ८)। 
वग्टश्यविवेक की पहली पंक्ति में ही हम लोग पाते हैं, “रूप देखा जाता हैं, 
आँख उसे देखने वाली है, साक्षी उसको देखने वाला है। पर साक्षी को देखने वाला 
अन्य कोई दूसरा नहीं ।” यहाँ पर भी आत्मा के स्वप्रकाशत्व पर ही जोर है। चित्सुख 
ने अपनी तत्त्वअदीपिका में आत्मा के स्वश्रकाशत्व को मूल विषय बनाकर काफी ल्षम्बा 
ओर गहन विवेचन किया है। उनका कहना है--आत्मन:ः रूगगप्रकाशत्व॑ को निवास्यतु' 
क्षुम: ( चित्सुखी १. ७ )। 


( १४६ ) 


पर हम लोग जानते हैं कि इस मत का खण्डन भी बहुत विद्वानों ने किया है। 
डा० रानडे किसी का ग्रत्युत्तर नहीं देते शायद यह सोच कर कि अद्वेत दार्शनिकों ने 
तो इस पर काफी बाद-विवाद किया ही हे। वे उपनिषद्‌ के मूल सिद्धांत को इतनों 
स्पष्टरूप से रखते हैं कि वह अद्वेत मत का घोषक होने के साथ-साथ श्रतिइ्वन्द्ियों की 
निरथक वकवास की ओर भी इशारा करता है । 


अब हम लोग डा० रानडे के अनुसार आत्म-चेतना के ( 80॥ 00780 0प- 
870688 ), तत्त्विक रूप पर विचार करेंगे। 


उपनिषदों के पदों ओर वाक्यों की व्याख्या करने पर डा० रानडे को मालूम 
पड़ता है कि उपनिषदों में सूक्ष्म अनुभव के कई स्तर हैं जिनको यदि ठीक ढंग से 
रक्‍्खा जाय और दाशनिक विवेचन किया जाय तो विकास के रूप में पाँच मुख्य अनुभव 
मिलेंगे । इनको हमलोग सूक्ष्म तात्त्विक अ्रनुभव की सीढ़ी के पाँच डण्डे या विश्राम 
स्थल कह सकते हैं। पहला विश्राम स्थल बुह॒दारण्यकोपनिषद्‌ २. ४. ४. में श्राप्त होता 
है जहाँ कहा गया है कि आत्मा के प्रकाश को हृदय के भीतर देखना चाहिए-आत्मा . 
वा अरे द्रष्टठ्य:। इस कथन से ऐसा लगता है मानों आत्मा अपने से भिन्न कोई 
दूसरी सत्ता हो । बु० ४. ४. १२ में दूसरा विश्राम-स्थल मिलता है जिसमें कहा गया है 
कि अपने को आत्मा का ही स्वरूप समझना चाहिए, शरीर, इन्द्रिय, बुद्धि या मन नहीं--- 
आत्मानं विजानीयादयमस्मीति पूरुष:। तीसरा विश्रामस्थल्न हमें बुहदारण्यकोपनिषद्‌ 
२. ४. १६ में मिलता है जहाँ कहाँ गया हे कि आत्मा को अह्म समझना चाहिए -अय- 
मात्मा ब्रह्म । आत्मा और बअह्म का यह एकाकार उपनिषदों में बहुत से स्थलों पर मिलता 
है यहाँ तक कि इसे उपनिषदों की मूल विचारघारा कहा जा सकता हे। तात्त्विक 
अनुभव की सीढ़ी का यह तीसरा विश्राम-स्थल है। बुह॒दारण्यकोपनिषदू १. ४. १० 
चौथा विश्राम स्थल देता हे जिसमें ऐसा मालूम होता है कि तीसरे विश्राम-स्थल्न के 
आधार पर कहा गय। हे कि में ही त्रह्म हूँ--अहं त्रह्मास्मि | इसकी व्याख्या करते हुए 
डा० रानडे कहते हैं, “ यदि हमलोगों-की आन्तरिक सत्ता जो अपने को अहम्‌ कहती 
है दूसरे वाक्य के अनुसार आत्मा हैं; और यदि यह तीसरे वाक्य के अनुसार बिल्कुल 
ब्रह्म ही हे; कहने का अथ दूसरे शब्दों में, यदि अहँ आत्मा हे और आत्मा ब्रह्म हे तो 
तार्किक निगमन के अनुसार अहम्‌ ही त्रह्म हुआ। और यही वास्तव में बुहृदारण्यकोप- 
' निषद कहता हे।” ( देखिये--(00787प7०४४ए० ७००ए४०७ए 99 27५-78. )। यही 
बात छान्दोग्योपनिपद्‌ में भी कही गयी हे--तत्त्वमसि | यहाँ अहम को तत्त्वम्‌ के 
बराबर मान लिया गया हे । तातक्त्विक सीढ़ी के चौथे विश्राम स्थल पर पहुँचने के बाद 
पांचवें को समझना कठिन नहीं मालूम होता । यदि में और तुम अर्थात्‌ विषय और 
विषयी दोनों ब्रह्म हैं तो इसका अथ हुआ कि इस संसार में जितनी चीज़ो दिखलाई 
पड़ती हैँ--१रूप, प्रकृति, आत्मा-अनात्मा- सभी ब्रह्म की कोटि में आ जाती हैं । यही 
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तास्विक अनुसव रूपी सीढ़ी का पाँचवाँ और अन्तिम विश्राम-स्थल है । छा० ३-१४-१ 
कहता है; यह सारा जगतू निश्चय ब्रह्म ही हे--सव खल्विदं ब्रह्म । यहीं ओऔपनिषदिक 
दशेन अपनी चरम ऊँचाई पर पहुँचता हे । इसकी बड़ाई करते हुए रानडे कहते हैं, “यह 
दाशेनिक सीढ़ी दशन की विचार-धारा को कदम-कदम बढ़ाते हुए हम लोगों को इस 
घुमावदार ऊँचाई पर पहुँचा देती हे )। निश्चय ही यह मत अकछ् तवादी है” ( 0078- 
(77:०४ ए७ 5प्र"ए०५, ?. ४7४ )। यहाँ पर डा० रानडे स्पष्ट रूप से मान लेते हैं कि 
उपनिषद्‌ का मूल दशन अहछ वादी ही हे और अपने इस कथन से थिबो, गफ और 
'जैकोबी ऐसे विद्धानों के मत का समथन करते हैं कि उपनिषदों का सबसे अधिक 
सन्तोषप्रद साष्य शंकराचाय का हे । 
.... पर औपनिषदि्क विचार धारा को सूक्ष्म अनुभव की सीढ़ी के रूप में रखने का 
तार कप प्‌ शिष्टाह ९९ 
गत्पयं हुआ कि डा० रानडे के अनुसार द्वत तथा बिशिष्टाह्वत मत भी बिल्कुल व्यथ 
नहीं है।” सत्य की खोज में उनका भी एक महत्व पूर्ण स्थान है। मध्व और रामानुज की 
यही गलती है कि वे लोग अपने दर्शन को यद्यपि उपनिषदों पर आधारित बतलाते हैं 
फिर भी उपनिषदों के सन्‍्त्रों का अथ पूर्ण रूप से नहीं करते। शायद बहुत अधिक 
ऊँचाई पर वे जाना नहीं चाहते | इसीलिए पहले या दूसरे विश्राम-स्थल पर ही रुक जाते 
हैं ओर अपने से ऊँचाई पर होने वाली चीजों को नीचे घसीट लेते हैं। बिना किसी का 
पतक्तु लिए यही कहा जा सकता है कि उपनिषद्‌ के मन्त्र जो रामानुन और मध्व के मतों 
की पुष्टि करते हैं महत्वपूर्ण हैं, पर उनकी महत्ता केवल दाशेनिक विचार-घारा को प्रारम्भ 
करने में है; चरम सत्य का पहुँचने के लिए उनसे अवश्य ही आगे बढ़ना चाहिए । 
शंकराचाये की प्रखर बुद्धि ही इसे देखने में सफल होती है। मैक्स मूलर के शब्दों में, 
“उपनिषदों की भाषा कविता के रूप में चाहे जितनी भी उत्नकी क्‍यों न हो वेदान्त-सूत्र 
भाष्य के रचयिता शंकर जानते हैं कि किस प्रकार ठीक तके हो सकता है। वे अपने 
मत की पुष्टि अपने श्रतिदंद्वियों के प्रतिकूल करने में पूर्णगरूपेण सफल होते हैं, वे 
प्रतिद्वन्द्दी चाहे भारतीय हों अथवा योरोपीय” ( 7७ ४७०१७४०॥४७ ?))॥090])॥ 9, 
(0796 ]66070768, 9. 40 )। डा० रानडे का मत है कि अद्वेत भत द्वेतवाद 
और विशिष्टाह्नेतवाद दोनों से आगे बढ़कर उनका समन्वय करता है। ( देखिए--- 
(४00807प0/ए9 57779ए, 9. 25 )। 

. डा० रानडे शंकराचायं की यह बात मानते हैं कि उपनिषद का मूल दशेन 
अठ्ठ तवाद है- सर्व खल्विदं ब्रह्म | ओर वे यह भी मानते हैं कि इस ऊँचाई तक कोई " 
एक दिन में नहीं पहुँच सकता। एक ही रास्ता हे--शनेः शने; नीचे से ऊपर उठना। 
पर वे वहाँ पर शद्भूर से सहमत नहीं हैं. जहाँ वे उपनिषद्‌ के अ्रद्न तवादी वाक्यों का 
भाष्य करते हैं। शंकर का कहना है कि त्रह्म वास्तव में निगु ण॒ है, साघारण जनता के लिए 
उपनिषद्‌ उसकी सगुण रूप में व्याख्या करता हे। केवल उपासनाथे ब्रह्म में गुणों का 
आरोप किया गया है। ज्ञान का प्रकाश मिल जाने पर बह अपने आप लुप्त हो जाता है । 


( १४१ ) 


( देखिये-शांकर साष्य-छा० उ० ८ १. ९, वेदान्त सूत्र साष्य ३.२ १३, ३. २ ३७ )। 
यह सुनने में ऐसा लगता हे मानों सारे उपनिषद्‌ एक ही आदमी की रचना 
हैं जो अपने मत को एक व्यवस्थित ढंग से रखना चाहता है। डा० रानडे की व्याख्या 
शह्कर की व्याख्या से कुछ अधिक व्यावहारिक है। डा० रानडे का कहना है कि उप- 
निषदों में बहुत से ऋषियों के विचार एकत्रित हैं, अत:उनकी गहराई में भिन्नता होना 
स्वाभाविक है। यदि ठीक ढंग से रख दिया जाय तो उनमें क्रमिक विकास दिखलाई 
पड़ेगा - साधारण मत से बढ़कर सर्वोच्च दाशंनिक विवेचन। इसलिए हम लोगों को 
यह न समभना चाहिए कि उपनिषदों में भमक्ति-मार्ग वाले पद एक तरह के व्यक्तियों के 
लिए लिखे गए हैं और निगु ण॒ वाक्य दूसरे तरह के। दोनों के सम्बन्ध के बारे में 
शंकर का मत अवश्य सान्‍्य है कि एक झँचा है दूसरा नीचा। पर यह जान-बूक कर 
किया गया है, मान्य नहीं । डायसन का मत है कि यह अनजान में हुआ है, पर इसमें 
भी कुछ दम नहीं । वास्तविक तो यह हे कि उपनिषद्‌ अनेक दाशेनिकों के मत के 
संकलन हैं, इसीलिए इतनी भिन्‍नता है। यदि हम लोग, जैसा डा० रानडे का मत है, 
उपनिषदों की व्याख्या करते समय “विकास-मार्ग” ( 867०॥097767009) 7076:४06 ) 
का अनुसरण करें तो अनेकवाद, हतवाद, अद्वेतवाद इत्यादि विभिन्‍न मत-मतान्‍्तरों 
की उत्लकन में से निकलने का रास्ता द्खिलाई पड़ेगा। 


अतः अन्त में यही कहा जा सकता है. कि डा० रानडे के अनुसार उपनिषदों का 
सर्वोच्च दर्शन अद्वतवादी हे जिसमें ह्वतवाद, द्वताद्देतवाद, विशिष्टाइ्वतवाद इत्यादि 
मतों का सुन्दर समन्वय होता हे । 


प्रो० रा० द० रानडे का नीति-दशुन 
लेखक--बी ० आर० कुलकर्णी, एम० ए० 


बिना रहस्यमय अन्‍न्तहृष्टि की सहायता के कोई सी विचारक केवल दर्शन का 
बाना पहन कर दशन की शाश्वत समस्याओं के समाधान की डींग नहीं मार सकता। 
सत्ता के सान्‍्त और अनन्त, शुद्ध और मिश्रित, सकारण और स्वतंत्र, आवश्यक और 
संभाव्य इन्द्र इस बात के उदाहरण हैं कि विभिन्न दाशेनिक प्रवृत्तियाँ रवभावत्तः 
विषम हैं । प्रत्यक्षवाद उपयुक्त विप्रतिषेधों के प्रथम पक्त को तथा थुक्तिबाद द्वितीय पक्ष 
को मानता है जब कि कान्द को हम अपने ढंग से की हुईं आलोचना में उनका समाधान 
करने का आदर देते हैं। यदि दशन की सामान्य समस्याओं की ऐसी स्थिति है तो 
दर्शन के व्यावहारिक स्वरूप नीति-शाश््र के विषय में यह कितना अधिक सत्य होगी ! 
नैतिकता की रूढ़िवादिता या स्वाभाविकता, नेतिक आदशे, नेतिक मानदंड, परम शिव, 
इच्छा-स्वातन्ज्य और नेतिक विकास, ये ऐसी समस्‍यायें हैं. जो पूर्ण यूक्तियादी की बुद्धि 
को भी उल्मन में डाल देती हैं। नेतिक प्रयास का सबरव रहस्यमय अनुभव है । इसके 
बिना नोतिशाख की विकट समस्याओं की गहनता से मार्ग-दशक सूत्र नहीं आप्त 
हो सकता । 
ईश्वर-प्राप्ति के द्शेंन आनन्दवाद में प्रो० रानडे के नेतिक दर्शन का चरम 
. उत्कष होता है। प्रो० रानडे की दाशनिक जिज्ञासाओं के उद्भव का श्रेय उनकी नेतिक 
ओर आध्यात्मिक काँक्षाओं को है| नेतिक समस्याओं पर उनका गहन चिन्तन और 
फलस्वरूप उन सब का उत्कृष्ट स्पष्टीकरण ईश्वर से मिलने की उनकी उत्कृष्ट अभिनवापा 
से प्रोत्साहित था। अतः उनके द्वारा प्रतिपादित नैतिक दशन न तो अव्यावह्ारिकि हट 
ओर न पत्चायनवादी | यह निष्किय कल्पना का फल न था। व्यक्तित्व को उन्नत 
करने की शक्ति से रहित शुष्क अनुमान का सी यह फल न था। उनके समस्त नेतिक 
विचार मुमुकु के आध्यात्मिक उत्थान के लिए थे । इसलिए जो प्रो० रानडे को केवल 
दाशेनिक समभता है वह उनको सम्यक्‌ नहीं जानता । प्रो० रानडे प्रत्येक वस्तु में ईश्वर ' 
को और ईश्वर में प्रत्येक वस्तु को देखते थे। वें आराम और प्रेम से भरे ईश्वर के 
अनुध्यान में आनन्द लेने वाले सिद्ध योगी थे । 
यदि ईश्वस्प्राप्ति धार्मिक जीवन की चरम सीमा है तो नीति के नियमों का 
पूरी तरह पालन करना घार्मिक जीवन की आरंभिक अवस्था है| यह धार्मिक श्रथवा 
आध्यात्मिक जीवन नेतिकता की पराकाष्ठा होने के कारण ईश्वर की शक्ति और विभुत्ता 
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का बोध कराता है और उच्च विचारों से जन्य हष के साथ हमको छुव्घध करता है। 
नीति शाखर को जो आदरश अप्राप्त रहता है वह घम को प्राप्त हो जाता है। इस अथ में 
धर्म नैतिकता से उच्चतर है । 

तीन शीषकों के अन्तगंत हम प्रो० रानडे के नेतिक दर्शन का अध्ययन करेंगे। 
प्रथम शीर्षक के अन्तर्गत हम उनके द्वारा किए गए पाश्वात्य नैतिक दाशनिकों के 
विचारों का परीक्षण प्रस्तुत करेंगे । तदनन्तर हम उनके अनुसार नीतिशाख्र के व्यावहारिक 
स्वरूप का विवेचन करेंगे | अन्त सें हम अपना विवरण यह बतलाकर समाप्त करेंगे कि 
नेतिकता का अन्त रहस्यवाद में होना चाहिए 

प्रो० रानडे कहते हैं कि यूनान के सोफिस्ट यद्यपि बुद्धिके विकास की एक महत्व 
पूर्ण अवस्था का प्रतिनिधित्व करते हैं तथापि वे सदगुण की शिक्षा के लिए नहीं, किन्तु 
अपने पेट भरने के लिए सद्गुण पर विचार करते थे। यदि उच्छेदवाद का अग्रदूत गाजि 
,यस आग्रह करता है कि सत्ता, ज्ञान और ग्रज्ञापत सब असंभव हैं तो उसका एथेंस का 
आतिथेय केलीकिल्स मानव-कृत और स्वाभाविक नेतिकता में अन्तर बताता है। केली 
किल्स आगे कहता है कि रूढ़ि-प्रस्त नेतिकता कायरों का आश्रय हैं। ओर अपने आत्मर- 
क्षण के लिए निबंलों ने इसका आविष्कार किया है। इसलिए स्वाभाविक नैतिकता 
सर्वोच्च है । “जिनमें शक्ति हे उनको लेना चाहिए ओर जो रख सकते हैं उनको 
रखना चहिए ।” “जिसकी लाठी उसकी संस ।' केलीकिल्स के विपरीत सुकरात गाँधी 
की तरह अनुरोध करता है कि अन्याय का सहना न्याय करने से श्रेष्ठतर है। अन्यायीं 
दुष्टता में अमर होते हुए भी आत्मा के एक असाध्य यमाबु द ( 097067 ) से पीड़ित 
हैं ओर अपने ही पापों द्वारा मर जायँगे। 

यद्यपि सुकरात द्वारा प्रदर्शित यह नेतिक मनोवृत्ति विश्वसाहित्य में एक उल्लेख 
योग्य योगदान है जैसा कि गाम्पर्ज संकेत करता है, तो भी सुकरातीय नीतिशास्त्र 
नैतिक दशन का अन्तिम वाक्य नहीं है। ' गुण ही ज्ञान है! इस बुद्धि का प्रतिपादन 
करते समय उसने इस तथ्य की अवहेलना की कि नेतिक नियमों के ज्ञान से कहीं बढ़कर 
उनका पालन है और वह अधिक महत्व का है। इसलिए अरस्तू ने उचित ही बल दिया 
कि नेतिक रूप में गुण का अधिष्ठान विशेषतया इच्छा में होता है। सुकरातः के कथना 
नुसार यह उचित है कि शुभ का ज्ञान ही शुभ करना है और स्वेच्छापूर्वक कोई भीं 
अशुभ का अनुसरण नहीं करता है। लेकिन तब निम्नलिखित अनुभव की क्या व्यारूया 
होगी ? “में जानता हूँ शुभ कया है , किन्तु उसका अनुसरण नहीं कर सकता; और में 
जानता हूँ अशुभ क्या है, किन्तु उससे बच नहीं सकता। ” 

जानामि धम न च मे प्रवृत्ति: | 
जानाम्यधमं न च से निवृत्तिः॥ 

प्रो० रानडे लिखते हैं कि सिनिक्स अपनी आध्यात्मिक दीनता का गये करते थे 

झोर उदासीनता पर बल देते थे। इनके प्रतिकूल उपभोग की अपनी योग्यता की डींग 
ब्० 
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मारने वाले सिरेनेक्स सुख को ही बलपूर्वक नेतिक आदशें मानते थे। लेकिन न तो 
केवल मनोमारण और न केवल मनःसन्तुष्टि आत्मबोध नामक हमारे आदशे तक हमको 
ले जा सकती है । 


. प्रो० रानडे प्लेटो के नैतिक-दशन की ओर उन्मुख होते हुए उसके आलोचकों को ._ 
यह कहते हुए पाते हैं कि प्लेटो न्‍्याय-निष्ठा के स्वभाव की ठीक-टीक परिभाषा बतलाने 
में असमर्थ था। प्लेटो के मतानुसार न्‍्याय-निष्ठा या तो चतुथ गुण हो सकता है या 
अन्य तीन गुणों का योग । इसके विपरीत प्रो० रानडे का मत है कि प्लेटो न्‍्याय-निष्ठा 
को दाशनिक का गुण होने के कारण सर्वोत्तम गुण मानता था। 


अरस्तू ने विशेषतया अपने मध्यम मार्ग के सिद्धान्त द्वारा नीति शास्त्र में बढ़ा. 
योगदान किया है। उसके अन्य उल्लेख योग्य सिद्धान्त हैं-चरित्र आदत हे और 
ईश्वर का मनन हमारा कतंव्य है। किन्तु अरस्तू के नैतिक-दशन में प्रो० रानडे के अनु- 
सार प्रमुख दोष यह है कि उसके द्वारा विवेचित गुणों की सूची में कोई ऐसा गुण नहीं 
है जो अन्य सभी गुणों को सूत्रवत्‌ पिरो ले । 


स्टोइकों ने आवेगों ओर वासनाओं को आत्मा का रोग कहा है तथा आत्मा के 
उत्कर्ष के हेतु उनके दमन पर आग्रह किया है। स्टोइकबाद और ईसाई धर्म में ईश्वर के 
स्वरूप पर मतभेद है। स्टोइक ईश्वर को अशरीरी मानते हैं और ईसाई शरीरी। इतने 
पर भी यह कहा जा सकता है कि स्टोइकवाद ईसाईं धर्म का एक सोपान है क्योंकि 
दोनों मतों में यह माना जाता है कि प्राणशवायु या आत्मा के रूप में ईश्वर जगत में 
विद्यमान है, कतंव्य-पालन मानव स्वभाव का आन्तरिक नियम है और आत्मोपरुऋमण 
जीवन का आदरशे है। जनरल सर्वे आव्‌ ग्रीक फिलासफी' की टिप्पणी में प्रो० रानडे का 
विशेष कथन है कि स्टोइकवाद ने ईसाई धर्म को न्यूमा ( प्राण वायु) और लोगस्‌ ( शब्द- 
ब्रह्म ) जैसे पदों को प्रदान किया। 


यदि सिरेनेक्स ने क्षण विशेष के सुख को ऊँचा उठाया तो इपीक्यूरियन्स ने 
पूरे जीवन के सुख पर बल दिया है। एक का . ऐन्द्रिय सुख है तो दूसरे का परिष्कृत । 
दोनों में विरोध है। यह देखने में रुचिकर है. कि इपीक्यूरस अटारेक्सिया ( दार्शनिक 
मानस सनन्‍्तुलन ) के पक्त में विधायक सु्खों का अनादर करता है। 


स्पिनोजा तक पहुँच कर हम उसके: विख्यात सिद्धान्त ईश्वर के श्रति बौद्धिक प्रेम 
को पाते हैं । प्रो० रानडे निर्देश करते हैं. कि सिपनोजा का ईश्वर के प्रति बौद्धिक प्रेम 
चार दशाओं से होकर चलता है--(१) ईश्वर के प्रति मानव का प्रेम ( २) ईश्वर का ही 
ईश्वर के प्रति प्र म है जो वस्तुतः (३) ईश्वर का मानव के प्रति प्रेम है और जो अन्तते।- 
गत्वा (४) मानव का मानव के प्रति प्रेम हो जाता है। इस प्रकार स्पिनोजा का सर्वे 
श्वरवाद विश्वजनीन नीतिशाख्र में अवृतरित हो जाता है । द 
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जहाँ तक अहेतुक आदेश के सिद्धान्त की बात है, हम जानते हैं कि यह कान्ट 
के व्यावहारिक ज्ञान के सामान्य विन्‍्यास की अरिव्यक्ति है और यह विश्व-व्यापकता 
का परिचय देता है। अतः विश्व-व्यापकता आवश्यकता और वस्तु-निष्ठता से संबंधित 
है, जैसा कि कान्ट ने अपने विज्ञानालोचन में दिखाया है। प्रो० रानडे के अनुसार कान्ट 
का नेतिक नियम वैसे ही वस्तुनिष्ठ हो जाता है जैसे प्लेटो का प्रत्यय | इसके अतिरित्त 
इसको नीति-शाख्त्र में वही स्थान प्राप्त है जो तक-शास्र में अबाध के नियम को, ज्ञान- 
मीमांसा में आत्म-चेतना की एकता को और तत्वदशेन में परम तत्व को । अहैतुक 
आदेश की तीन विशिष्ट अभिव्यक्तियों को प्रकृति का नियम, आत्मा का नियम और 
समाज का नियम कहा जा सकता है। प्रथम में प्रक्ति को नेतिक नियम समझा जाता 
है। नेतिक नियम को प्राकृतिक नियम की अकास्यता प्राप्त है और प्रकृति के ही समान 
वह अपवाद नहीं स्वीकार करता । ह्वितीय विशिष्ट अभिव्यक्ति दिखाती है कि प्रत्येक 
पुरुष को एक ही गिनना चाहिए और किसी को एक से अधिक नहीं गिनना चाहिए । 
इस प्रकार यह प्रत्येक व्यक्ति, जाति, धमं और उपजाति के लिए समान आदर का विधान 
करती है | ढृतीय विशिष्ट अभिव्यक्ति नीतिशाख्र के सामाजिक पक्ष को प्रकाश में लाती 
है ओर कहती है कि यदि आत्मा एक है तो वह अद्वेत ज्ञान के रूप से दूसरों के लिए 
भी विधान बना सकती है । इससे नेतिक राज्य अथवा पूर्णो नेतिक जनतन्त्र के प्रत्यय 
का उदय होता है। किन्तु प्रो० रानडे का मत है कि कान्ट अपने अन्तिम अन्थों में पूरे 
रहस्यवाद में नेतिक विशुद्धवाद को बिलकुत्न परिवर्तित कर देता है। कोनिंसगवर्ग का 
सन्त ( कान्ट ) व्यावहारिक नीति में कतंव्य के लिए कतेव्य की घोषणा करता है । परन्तु 
अपने अन्तिम लेखों में वह समझ जाता है कि सब कतेव्य ईश्वर के आदेश हैं । 
अहेतुक आदेश सीधे ईश्वर अथवा अन्तरात्मा को सिद्ध करता है और उसकी यथाथता 
को निश्चित ठहराता है। कान्ट का कथन है कि “में मनुष्य के रूप में यह सत्ता हूँ ।” 
प्रो० रानडे अन्त में कहते हैं कि कान्‍्ट ने अज्ञात रूप में प्रतिभालोचन के मांग का 
निर्माण किया है । 
अब हम प्रो० रानडे कृत महान अंग्रज नीति-शाखी टी० यच० श्रीन के परीक्षण 
पर विचार करेंगे जिसने यह सिद्ध किया है कि आध्यात्मिक जीवन प्रकृति और समाज 
में विद्यमान है | प्रो० रानडे इस निष्कर्ष पर पहुंचते हैं कि युक्तिनिष्ठ आदशंवादियों ने 
परम तत्त्व को ज्ञान-मात्र माना है जब कि इच्छावादियों के लिए वह नेत्रविहीन ओर 
तक-रहित इच्छा है । इन दोनों का संघष ग्रीन के द्वारा शान्त होने को था क्योंकि उसके 
अनुसार ज्ञान का इच्छा से घनिष्ठ सम्बन्ध है क्‍योंकि वह साध्य के उस प्रत्यय का 
निर्माण करता है जिसको इच्छा प्राप्त करने का प्रयत्न करती है और जब इस साध्य की 
प्राप्ति हो जाती है तब ज्ञान का इच्छा के साथ अभेद सम्बन्ध हो जाता है। भीन ने 
मानव में बुद्धि है, इसके आधार पर प्रकृति में बुद्धि है, इसको सिद्ध किया है। इसको 
प्रो० रानडे पूर्ण रूप. से स्वीकार करते हैं। जिस प्रकार मानवीय कार्यों के एकीकरण से 
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बुद्धि उपलक्तित होती है उसी प्रकार प्रकृति के नियमों के एकीकरण से भी ग्रकृतिस्थ बुद्धि 
लक्षित होती है। आगे ग्रीन पूण रूप से सही कहता है कि नेतिकता विज्ञान के समान 
वस्तु-निष्ठ और सार्वजनीन है क्‍योंकि दोनों विषयों में सभी मानवी बुद्धियां इश्वरीय 
बुद्धि की प्रतिकृति हैं। परन्तु प्रो० रानडे- का प्रश्न है कि किस अथ में मानव बुद्धि ईश्व- 
रीय बुद्धि की प्रतिकृृति है, अंशरूप में, संभूति रूप में अथवा आभास रूप में ? और 
भी, जैसा कि हम देखते हैं कि मानव-बुद्धि इच्छा और भावना से युक्त होती है, तो 
क्या फिर प्रकृति में उपस्थित बुद्धि भी उनसे युक्त होती है ? चूकि मानव प्रकृति और 
आत्मा का योग है इसलिए न केवल आत्म-आनन्द और न केवल्ञ आत्म-निरोध उसके 
व्यक्तित्व की पू्णंता के लिए पर्याप्त हैं। अतः ग्रीन के अनुसार सभी शक्तियों की प्राप्ति, 
पूर्णता, और विकास व्यक्ति के लिए परम नैतिक आदशे हो जाता है । कांटीय सिद्धान्त 
कि केवल शुभ इच्छा ही शुभ है, अपने पूर्ण रूप में रवीकार नहीं किया जा सकता क्योंकि 
इच्छा तब तक पूर्णतया शुभ नहीं है जब तक वह अपने विषयों को प्राप्त न कर ले । 
शुभ इच्छा ग्रीन के मतानुसार वह इच्छा है जो गुण, कल्ना और विज्ञान में समान रूप से 
पूर्णतया प्राप्त करने का प्रयास करती है। ग्रीन प्रत्येक व्यक्ति के सन्तोष से युक्त शुभ के 
महत्व पर बल देता है और यदि 'शुभ” इच्छा का साध्य है तब तो नेतिक शुभ-शुभ का 
. समानाथेक हो जाता है। हमारा यहाँ इस प्रश्न से सम्बन्ध है, कि क्‍या व्यक्ति का 
शिव समाज का शिव है ९ यदि कुछ राजनीतिज्ञ मन्त्रित्व पद पर पहुंच जाते हैं तो क्या 
सर्व-साधारण उस पद पर पहुँच जाता है ? यदि -एक व्यक्ति लक्षपति हो जाता है तो 
क्या सब की आर्थिक स्थिति उन्नत हो जाती है ? या, क्‍या हमें इसी कठोर नियम में 
विश्वास करना पड़ेगा कि देवदत्त के धन का अपहरण करके ही यज्ञदत्त घनी हुआ है ९ 
एक व्यक्ति की आर्थिक समृद्धि, सांसारिक उन्नति दूसरों को तद्बत उन्तत नहीं बना 
सकती । तब किस अथ में एक व्यक्ति का शिव दूसरों के शिव से अभिन्‍न है ? केवल 
आध्यात्मिक जगत में ही एक व्यक्ति का शिव समाज के अन्य सदस्यों के शिव से 
अभिन्‍न है। वस्तुतः एक व्यक्ति के आध्यात्मिक उत्थान से दूसरे व्यक्ति का पतन कभी 
नहीं हुआ । इसके विपरीत, अध्यात्म में बढ़ी हुई आत्मा की उपस्थिति एवं शक्ति उन 
व्यक्तियों के आध्यात्मिक उत्थान में सहायक हो सकती है जो उसकी प्रकाशमान सीमा के 
अन्तगंत रहने में सौभाग्यशाली हैं। इसी हेतु ईश्वर-प्राप्ति हो जाने पर भी व्यक्ति को 
अपने समाज में काय करते रहना पड़ता है। तब मानव जीवन का आदश क्‍या है! 
क्या यह पूर्णता की अथवा ईश्वर की प्राप्ति है ? नहीं, यह विकास और निरन्तर प्रकर्ष 
है । जब तक मत्य कंचुक का अस्तित्व है तब तक आध्यात्मिक पू्णता अथवा ईश्वर के 
साथ पूर्ण तादात्य में विश्वास करना साहसपूर्ण कथन मात्र है। पूर्ण ईश्वर-प्राप्ति या 
पूणता की डींग न मार कर शरीर और मन की निर्बेलता तथा सामाजिक ओर राजनैतिक 
संस्थाओं द्वारा व्यक्ति पर स्थापित परिसीमाओं के होते हुए भी कुछ खग्डित आध्यात्मिक 
अनुभवों को पाने वाल्ला व्यक्ति भी धन्यवाद का पात्र है। ईश्वर प्राप्ति तो सदा साधक 
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के लिए आदर्श बनी रहती है और बनी रहनी भी चांहिए | ये कुछ उदांत्त नेतिक 
गम्भीर विचार हैं जिन्हें प्रो० रानडे ने ग्रीन के नेतिक दशन के श्रसंग में हमें इलाहाबाद 
में १६४० में पढ़ाया था जब कि में एम० ए० का छात्र था। ये शिक्षायें कुछ दिनों तक 
मुझे उनके ही सुविधानुसार १२॥ अपराह् से २।| अपराह में मिली थीं, जिसके अनन्तर वे 
४-४ अपरोक्ष ध्यान आरम्भ करते थे। दांशेनि6 संतों के कार्य सचमुच अपरिज्ञेय 
रहते हैं। 


प्रो० रानडे भगवद्गीता और हिन्दी के सन्त कवियों के साहित्यिक ग्रन्थों के 
नेतिक दशन का रचनात्मक एवं संश्लेषण|त्मक अध्ययन करने वाले प्रथम पुरुष थे। 
उन्होंने प्रथम बार यह बताया कि भगवदूगीतां का केन्द्रीय गुण ईश्वर-प्रेम है जिसमें 
मेत्री, करुणा, समता, संतोष, यम, शौच, असंग और श्रद्धा जैसे गुण निहित हैं। ईश्वर- 
प्रम॒ की वही पद्धति उन्हें हिन्दी के सन्‍्त-साहित्य में प्राप्त हुई । 


प्रो० रानडे का मत है कि आध्यात्मिक जीवन निभाने के लिए कुछ गुणों का 
सम्पादन करना पड़ेगा । इससे यह भी ध्वनित होता है कि कुछ दोषों का परिहार करना 
पड़ेगा | सन्‍्तों की संगति अमुख गुणों में से एक मुख्य गुण है। श्रो० रानडे का कथन है 
कि सन्‍्तों की संगति ही एक सुख-राज्य है। उनका आदरशों राज्य ईश्वर-राज्य (रामराज्य) 
है। वहाँ ईश्वर परम शासक है और उसके आध्यात्मिक सूत्र में आबद्ध सभी मानव 
समान और साधक नागरिक हैं। उनका व्यवसाय केवल ईश्वर की महिमा तथा ग्रशंसा 
से विश्व को आप्तावित कर देना है । ग्रो० रानडे सुखबाद ओर संनन्‍्यासवाद के, या 
भौतिक तथा आध्यात्मिक कल्याण के मार्ग का अनुसरण करते हुए कहते हैं कि भौतिक 
कल्याण की भत्सना हमें नहीं करनी चाहिए और वास्तव में नेतिक दाशंनिक तो वह 
होगा जो यथोचित दृष्टिकोश में उनका सामग्जस्य स्थापित कर दे । इस सम्बन्ध में 
उन्होंने ब्ृहदारण्यकोपनिषद्‌ के याज्ञवल्क्य के आनन्दवाद (?प्र08७7707787)) के 
उदाहरण का उल्लेख किया है। 


संगति का स्वभाव पर प्रभाव पड़ता है कि नहीं ? इस विकट प्रश्न के उत्तर में 
प्रो० रानडे का कहना है कि नीति-निर्मित चरित्र पर कुसंगति का प्रभाव नहीं पड़ सकता 
है यद्यपि मूल-स्वभाव इससे सुप्रभाग्य है। श्रो० रानडे के अनुसार ललित कलायें दुधारी 
तलवार हैं । वे नेतिक एवं आध्यात्मिक मार्ग पर भी अग्नमसर कर सकती हैं और ऐन्द्रिय 
' वासनाओं को भी उत्तेजित कर सकती हैं। उनका लक्ष्य काम देवता की सेवा करना 
नहीं होना चाहिए | इसके विपरीत उनका लक्ष्य ईश्वर की महिमा एवं मानव सम्पदा का 
आराम होना चाहिए। प्रो० रानडे के मत से वासनाओं के दमन के स्थान पर हमें उनका 
अध्यात्मीकरण कर देना चाहिए जिससे वे भक्तिपूण उल्लास में सहायक हो सकें। 
आध्यात्मिक विकास के लिए आवेगपूर्ण भावना से हमें उपकरण का काम लेना चाहिए 
क्योंकि ईश्वर उनका आधार अथवा अन्तर्यामी शक्ति है । 
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जहाँ तक नीति शाख की सब से कठिन समस्या इच्छा-लातिंध्य का संक्‍न्प हैँ, 
हम प्रो० रानडे के मूलग्रन्थ का उद्धरण देने से अधिक कुछ नहीं कर सकते -' 'मानव 
अपनी साधारण समस्याओं के सोचने की मूखखंता में अपने को सभी हृष्ट वस्तुओं का 
स्वामी समझने लगता है। वह यह विश्वास करने लगता है कि वह प्रत्येक अवस्था में 
उनका स्वामी ही रहेगा । वह प्रकृति को भी अपनी प्रभुवती इच्छा के सम्मुख भुकने के 
लिए विवश कर सकता है। किन्तु जीवन की घटनायें यह्‌ प्रमाणित कर देती हैं कि ये 
आशायें मिथ्या हैं और साधारण दशाओं में थोड़ी-सी स्वतंत्रता भत्ते मिल जाय किन्तु 
वह सही अथे में स्वतंत्र नहीं है। वह डोरी से आबद्ध एक बाज के समान है ओर केवल 
सीमित क्षेत्र में ही उड़ सकता है, उसके बाहर उड़ने के लिए बाँधा है। इसी प्रकार मानव 
भल्ने ही यह मिथ्या कल्पना करे कि वह रवतंत्र है ओर अपनी इच्छानुसार कोई भी 
कल्पना कर सकता है किन्तु उसकी स्वतन्त्रता बद्ध श्येन की स्वतन्त्रता के समान हे 
(ए कान्सट्रक्टिव सर्वे आव उपनिषद्क फिल्लासफी प० ११४ ) | 
विविध नैतिक सिद्धान्त, यथा--अ्रतिसुखवाद, आध्यात्मिक कमंवाद, निःश्रेथसवाद 
और आत्म-साक्षात्कार प्रो: रानडे की नैतिक दर्शन की पूर्ण योजना में स्थान प्राप्त करते 
हैं। मगवद्गीता का परिपूर्ण आशाबाद बौद्ध निर्वोण का निश्चित रूप से विरोधी है, 
यदि हम निर्वाण को नकरात्मक अभाव अथ में ले' तो अपने लिए और दूसरों के लिए 
दिव्य आनन्द की प्राप्ति प्रो० रानडे के दर्शन का प्राण है। श्रत: उन्होंने इस बात को 
बार-बार कहा है कि रहस्यवाद अथवा अ्रध्यात्म ज्ञान भावना एव' क्रिया का पूर्ण साम- 
व्जस्य स्थापित कर वेता है। यह कहना मिथ्या होगा कि केवल बुद्धि, केवल भावना 
ओर केवल क्रिया आध्यात्मिक आनन्द की भ्राप्ति में साहयक होती है। इनमें से एक या 
अन्य पर रहस्यवादी की मनोवृत्ति के अनुसार बल दिया जा सकता है। पर दिव्य 
आनन्द-प्राप्ति के लिए अधिक अथवा कम मात्रा में सब का रहना बॉँछनीय है। शान, 
भक्ति तथा योग व्याघातक नहीं अपितु संग्राहक हैं । प्रो० रानडे ने अपनी कान्सट्रकेटिय 
सर्वे ऑव उपनिषदिक फ़िल्लासफी' में नेतिकता एवं तत्व-द्शन तथा नैतिकता और 
रहस्यवाद के सम्बन्ध का वर्णन आश्चर्यपूण ढंग से किया है। हम उनका मूल उद्धृत 
करते हैं, “यदि हम मानव की चेतना की अखंडता पर पूर्ण विचार करें तो मानव चेतना 
के यथाशक्य उच्चतम विकास के लिए रहस्यात्मक अनुभव से नेतिक अनुभव को 
; तथा बुद्धि को नीति से प्रथक करना पूर्णरूप से असम्भव प्रतीत होगा। बिना नीति 
रूपी मेरुद ड के बुद्धि चतुर कूटतक के रूप में विहसित हो सकती है और नैतिकता ' 
रहित रहस्यवादी यदि सम्भव भी हो तो वह एक भद्दा जीबधारी होगा और मानव के 
आध्यात्मिक विकास पर कल्लंछ्ुु-सा रहेगा | और जैसे नेतिकता को श्षानात्मक होने के 
लिए हृढ़तापूबंक बुद्धि से संलग्न होना चाहिए उसी प्रकार अपने चरम विकास के लिए 
8 अन्त *भ मनोवृत्ति में होना चाहिए । केवल यद्दी मानव जीवन का लक्ष्य 
र साध्य है।” द हे 
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संक्तेपतः तत्व दशन, नेतिकता और रहस्यवाद मानव के उत्कृष्टतम आध्यात्मिक 
विकास के लिए एक दूसरे से उसी प्रकार अवियोज्य हैं जिस प्रकार मानव के उत्कृष्टतम 
मनोवेज्ञानिक विकास के लिए बुद्धि, इच्छा ओर आवेग अवियोज्य हैं ।१ नेतिक परम 
कल्याण अप्रविलेय रूप से रहस्यात्मक सिद्धि से सम्बन्धित है। आदश नेतिकत। का 
उद्गम ईश्वर से होता है और वह चरम काष्ठा भी ईश्वर में प्राम करती है । ईश्वर ही 
नेतिकता के लिए हृढ़ आधार प्रस्तुत करता है और वही उसे पूर्णता भी प्रदान करता 
है, क्योंकि नेतिकता के लिए जो शाश्वत 'नकार' हे वही ईश्वर के लिए शाश्वत 
( हो १ हे | । ह ! 


ग्रनुवादकर्ता 
शीतलाप्रसाद पाण्डेय 
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९ कप ५ 

स्व० आचाये रामचन्द्र दत्तात्रेय रानडे के निधन से दाशनिक जगतू ने एक 
अमूल्य रत्न को खो दिया। उनके एक प्रिय शिष्य के नाते उनकी पुण्य स्वृति में में कुछ 
शब्द उनके व्यक्तिव और उनके दाशेनिक विचारों के विषय में लिख रहा हूं। उनके 
व्यक्तित्व के विषय में इसलिए लिखना आवश्यक है कि उनके दाशेनिक विचार उनके 
व्यक्तित्व में, उनकी जीवन-शैली में, मूर्तिमान थे। जिन लोगों को आचार्य रानड़े के 
सम्पर्क में आने का सौभाग्य प्राप्त हुआ है, वे सभी इस बात की पुष्टि करेंगे। दर्शन 
जीवन की व्याख्या है। उच्चस्तरीय जीवन में ही श्रेष्ठ दाशेनिक तथ्य उपलब्ध है! 
सकते हैं । दाशंनिक का जीवन जितना हो श्रेष्ठ, सर्वाद्भजीण एवं सबंतोगुखी होगा, उसका 
दर्शन उतना ही व्यापक एवं अथपूर्ण होगा। भारतीय दाशंनिक परम्परा के श्रनुसार 
किसी भी व्यक्ति का दशेन उसकी चेतना के विकास के सापेक्ष होता है | विश्व के सार- 
भूत तत्वों का साक्षात्कार सन्‍्तों की पूर्णतः विकसित चेतना में होता है । चेतना का यह 
विकास उनके आध्यात्मिक साधन का परिणाम होता है। भारतीय परमपरा के अ्रमुसार 
दाशेनिक को विचारक और साधक दोनों होना चाहिए । आचाये रानडे इसी परम्परा के 
दाशनिक थे । 


यद्यपि उन्होंने विचार की प्रक्रियाओं का कसी परित्याग नहीं किया, फिर भी _ 
उनकी अन्तिम आस्था अपरोक्षानुभूति (0॥9800 ०50७००१०७०७) में थी । इसी आस्था 
ने उनकी जीवन-शेली को निधोरित किया। रानडे ने सन्‍्तों के ढांचे में अपने जीवन को 
ढाला | अतः उनमें वे सभी गुण विद्यमान थे जो सन्‍्तों में होने चाहिए, सादगी, 
सच्चाई, विनय, ईश्वर-सक्ति आदि | जनवरी ६, १६४७ को उनके 'परमार्थ सोपान” के 
प्रकाशन के उपलक्ष में आयोजित सभा के अध्यक्ष पद से भाषण देते हुए डा० सर्वपल्ली 
राधाकृष्णन ने यह उद्गार प्रगट किया था --“आचाये रानडे से मेरा कई वर्षों से परिचय 
है | अपने आराध्य विषय के अनुशीज्न में, अपने जीवन को समर्पण करने में, वे मुझसे 
अधिक समर्थ रहे। मेरा कार्यक्रम प्रक्षिप्त रहा, यद्यपि दर्शन से मुझे सर्वोपरि असुराग . 
है। रानडे के जीवन में दशन केवल बौद्धिक व्यायाम नहीं है किन्तु परम ज्ञान की 
प्राप्ति का साधन है (एिप्राष्पां। 0 ज्ञांग्रवे०0) ) आत्मा का ध्यान एवं आत्म- 
समपण का जीवन है ।” इन शब्दों में डा० राधाकृष्णन ने आचार्य रानडे के व्यक्तित्व 
के केन्द्र-बिन्दु को प्रगट कर दिया है । द 


आरम्स में ही यह स्पष्ट कर देना आवश्यक है कि यत्रपि रानडे ने अपरोक्षानुभूति 
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( 770पं 6007 07 703ए8009] ७5५७००४७००७ ) पर इतना जोर दिया है, तथापि उनके 
अनुसार अपरोज्षानुभूति बुद्धि या विचार की विरोधी नहीं है और न सन्त-जीवन का 
यह अथ होता है कि सन्त नैतिक कतंव्यों की अवहेलना करता है| ठीक इसके विपरीत 
उन्होंने यह कहा है कि अन्तज्येति को जगाने वाले सन्त की बुद्धि और सी अधिक 
तीत्र एवं स्कुटित होती है और उसकी नेतिकता का भी उन्नयन होता है। उन्हीं के 
शब्दों में “जो व्यक्ति सन्‍्त-जीवन ( 77ए9/709] ]/9 ) का आकांक्ती है उसके लिए यह 
आवश्यक है कि उसकी बुद्धि तीत्र एवं अमोघ हो; उसमें शक्तिशाली दाशनिक चिंतन 
की क्षमता होनी चाहिए। यह कोई असंगत बात नहीं है कि शंकराचाय ओर याक्ष- 
वल्क्य, प्लाटिनस ओर स्पिनोजा, सन्‍्त पाल और आगरस्टाइन, ज्ञानेश्वर और कबीर जैसे 
महान्‌ सन्‍्तों ने महान्‌ बौद्धिक कृतियों को जन्म दिया है जो कि उनके जीवन के पश्चात्‌ 
भी जीवित रह सकीं। हमें यह कहना चाहिए कि ये कृतियाँ कुछ हद तक अमर हैं 
ओर जब तक संसार में सनन्‍्तों की आन्तरिक अनुभूतियों का मूल्य रहेगा तब तक 
इनका विनाश नहीं हो सकता। ओर बातों में से एक, इस प्रकार का संही विचार 
जिसे कि दाशेनिक स्वीकृति तथा स्तुति भ्राप्त हो सके, आन्तरिक अनुभूति का अनिवाये 
अंग होता है। “' अतः बौद्धिक शक्ति एवं स्फुटित विचार अपरोक्षानुभूति का प्राथमिक 
लक्षुण है। 
अपरोज्षानुभूति का एक दूसरा लक्षण है व्यक्ति और समाज के नेतिक विकास 
की उसकी क्षमता । अपरोक्षानुभूतिवाद के आलोचकों द्वारा कहा गया है कि यह वाद 
एक ओर तो अति नेतिकता की ओर ले जाता है और दूसरी ओर शान्त जीवन की 
ओर। डीन इंज ने कहा है कि वे दाशेनिक सम्प्रदाय जो कि अपरोक्षानुभूति से सहानुभूति 
“रखते हैं, प्रायः नेतिकता की दृष्टि से कमजोर होते हैं; और इस सम्बन्ध में वे पौर्वात्य 
सर्वेश्वरवाद ( 00970] 9%9767087 ) का उदाहरण प्रस्तुत करते हैें-मानों कि 
इसका कोई प्रथक्‌ वर्ग हो, जो सभी वस्तुओं को समान रूप से भागवत (०४6) सम- 
झता है और उचित और अनुचित में भेद नहीं रखता। (80प6॥68 0 शी) ४8॥ 
7४708, 9, 3! )। डीन इंज का टामस ए केम्पिस को सन्‍त ( 77ए8070 ) की उपाधि 
से इसलिए वंचित रखना कि वह शांत-जीवन का प्रतिपादक है, असंगत है । स्मरणीय है 
कि सन्‍्त-मत की यह समालोचना डीन इंज ने की है जो कि स्वयं और कुछ होने की 
अपेक्षा सन्‍त ही अधिक मात्रा में हैं । और सन्‍त के लिए यह कहना कि संत-मत नेति- 
कता का शोषण करता है कांच के घर में रहने वाले के लिए अपने ही घर में पत्थर 
फरेंकना है । विपरीततः, हम यह पाते हैं कि सच्चा सन्त-जीवन व्यक्ति तथा मानव 
समाज में पूर्ण नेतिकता के विकास का प्रतिपादन करता है। प्लाटिनस ने भी सन्त- 
जीवन के लिए नेतिक शीलों की परिपक्वता पर बल दिया है ।”१ 
| . 2०4५७ १० 0०६ ३० लाएता [0४३४ए7८, 9. 4-3. 8. 
२१ 
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ऊपर दिये हुए उद्धरण से यह स्पष्ट है. कि रानडे के अनुसार अपरोक्षानुझूति का 
प्रतिपादक सन्त-मार्ग बुद्धि और नीति के विरुद्ध नहीं है; अपितु बौद्धिक प्रखरता और 
नैतिक परिपक्वता सन्त-सार्ग के लिए अनिवाय हैं। सन्‍्त-मार्ग के अनुशीलन में रत 
रानडे की कृतियोँ में भी हमें उनकी कुशाग्र बुद्धि का पर्यौप्त परिचय मिल्षता है। 
जिस तरह सन्‍्तेों की आन्तरिक अनुभूति के साथ बुद्धिपरता तथा नैतिकता के 
अभाव की कल्पना केवल आन्तिमात्र है, उसी तरह यह भी श्रान्त धारणा है कि सन्‍्तों 
के जीवन में भावनाओं ( ०70007078 ) के लिए कोई स्थान नहीं रहता अथौत्‌ उनका 
जीवन भावना-शुन्य होता है। आचाय रानडे ने इस अ्रान्त धारणा का भी निराकरण 
किया है | तुलसीदास, सूरदास, एकनाथ, तुकाराम आदि सनन्‍्तों के उदाहरण भ्रस्तुत 
करते हुए उन्होंने कहा हे कि “आन्तरिक अनुभूति के लिए भावनाओं का जीवन प्राय: 
अनिवार्य हे । सच पूछा जाय तो ईश्वर-साक्षात्कार की ओर उन्मुख कोमल भावनाओं 
की प्रचुरता के बिना आन्तरिक अनुभूति सम्भव नहीं है। सनन्‍्त-जीवन का भावना-शूत्य 
होना तो दूर रहा, हमें यह कहना चाहिए कि वह अत्यन्त साबुक होता है; भेद केवल 
यही है कि इस जीवन में भावनाओं को व्यवस्थित एवं बुद्धि के नियन्त्रण में रखना 
चाहिए ।”१ जिन लोगों ने आचाये रानडे के समीप रहकर उनके स्वयं के जीवन से 
परिचय प्राप्त किया हे वे जानते हैं कि उनके जीवन में कोमल भावनाओं की कितनी 
प्रचुरता थी। ञ । भ 
.. सन्‍्त-अनुभूति के सम्बन्ध में जो सबसे जटिल प्रश्न उठाया जाता है वह है उसकी 
प्रामाणिकता के विषय में | सन्‍्त-मत के आलोचर्कों द्वारा बहुधा यही कहा जाता है कि 
सन्‍्त-अनुभूति एक स्वगत (870००४४७ ) अनुभूति है जिसके लिए कोई सर्वेवेद्य 
( 00]००४४७ ) प्रमाण नहीं हे। यों तो यह्‌ ठीक ही हे कि सनन्‍्त-अनुभूति सन्त की 
स्वानुभूति होती हे और उसके लिए वह स्वतः सिद्ध होती है, किन्तु इसका यह अर्थ 
नहीं है कि इस प्रकार की अनुभूति नितान्त वैयक्तिक है और इसका कोई सर्ववेद्य प्रमाण 
नहीं हे । यह स्पष्ट हे कि सन्‍्त-अनुभूति का विषय बाह्य इन्द्रिय-प्राह्म विषयों की तरह 
स्वेवेद्य नहीं हो सकता, किन्तु एक दृष्टि से इसका एक सबवेद्य प्रमाण भी है जो कि 
सनन्‍्त-अनुभूति को नितान्‍्त वैयक्तिक कहाने से बचाता है---वह है संसार के समस्त देशों 
में होने वाले सभी युगों के सन्‍्तों की अनुभूतियों की एकरूपता, सन्त-अनुभूति की सावे- 
भौमिकता। आचाये रानडे लिखते हैं. कि “पूर्व और पश्चिम के सन्‍्तों की संचित अलु- 
भूति” “यह सिद्ध करती है कि किसी हद तक संत-अनुभूति सावभौम है। ये सभी संतः 
भगवन्नाम, भक्ति की ज्वाला, आत्मानुभूति का स्वरूप आदि विषयों पर एकमत हैं. और 
केवज्ञ अभिमानपूर्ण पक्षपात के कारण ही एक देश या धर्म के कुछ लोग अपने सनन्‍्तों 
को अन्य देश य। धमम के सन्‍्तों से श्रेष्ठठर समभते हैं। यदि ईश्वर के समच्ष सभी 
मनुष्य समान हैं और सभी मनुष्यों में वही दिव्य-चच्चु है तो यह कहना निरथक है कि 
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विभिन्न संतों की ईश्वरीय अनुभूतियों में गुशात्मक भेद हैं। यह सच है कि शारीरिक, 
मानसिक एवं स्वाभाविक भेद हो सकते हैं, किन्तु ईश्वरीय अनुभूतियों में गुणात्मक 
भेद होना सम्भव नहीं है ।?३ 

प्रस्तुत लेख में हमने आचाय रानडे के अपरोज्ञानुभूति सम्बन्धी विचारों का ही 
अधिकतर उल्लेख किया है क्‍योंकि लेखक की राय में आत्मानुभूति ही रानडे के समस्त 
दाशनिक विचारों का केन्द्र-बिन्दु है। इस दृष्टि से यह कहना असंगत न होगा कि रानडे 
को प्र रणा उपनिषदों और भारतीय सनन्‍्तों से मित्नी, यद्यपि उन्होंने श्रीक और योरोपीय 
दशनों का भी मार्मिक अध्ययन किया। पौवोत्य और पाश्चात्य दर्शनों के अध्ययन से वे 
इस निष्कष पर पहुँचे--लेखक भी इस विचार से पूर्णतः सहमत है--कि पूर्व और पश्चिम 
के दशेन एक दूसरे से नितान्‍्त भिन्न नहीं है किन्तु मिलते-जुलते हैं ।४ शंकर और ब्रेडले, 
वार्ड और रामानुज, सांख्य और मैक्टेगा्ट तथा अन्य पूर्व और पश्चिम के दाशनिकों में 
पर्याप्त समानता है। इससे यही सिद्ध होता है कि दशन प्रादेशिक नहीं किन्तु सावे- 
भोमिक है और पूर्व और पश्चिम के दर्शनों को एक दूसरे के विपरीत मानना अआान्तिमात्र 
है। रानडे पौवीत्य और पाश्वात्य दशेनों के सम्बन्धक अध्ययन के ( & 007700[8॥०6 
#प्रव॑ए 0 एवा॥7 ०0१4 जे ०७४००० 707080799ए ) के समथक थे । 

ग्रीक, भारतीय तथा योरोपीय दशनों के समीक्षात्मक एवं रचनात्मक अध्ययन 
के फलरवरूप जिन दाश निक तथ्यों को रानडे ने अपनाया उनका उन्होंने 0076077- 
0079/ए [73॥%7 ?)7]080777 में दिये हुए अपने निबन्ध में संक्षिप्त उल्लेख किया 
हक हैं , ' ९: 
है जो मुख्यतः ये हैं :--(१) सारतीय और पाश्चात्य दश नों का सम्बन्धक अध्ययन 
केवल संभव ही नहीं किन्तु इष्ट भी है; (२) सापेनक्षतावाद ईश्वर पर ल्ञागू नहीं होता 
अथोत्‌ ईश्वर निरपेक्ष तत्व है; एक निरपेक्ष चरम सत्य है जो कि ईश्वर है, (३) सत्य 
की श्र णियाँ ( १०2४००७७ ) नहीं होतीं, श्रेणियाँ विषयय की हो सकती हैं; (७) गति 
( 770।70/ ) अ्रान्तिमात्र नहीं हे, गति की वास्तविक सत्ता हे; (५) आत्मज्ञान सम्भव 
है। आत्मा ज्ञाता है जो ज्ञेय कभी नहीं हो सकता। आत्मा ज्ञुय नहीं हो सकता इसका 
यही अर्थ है कि आत्मा विषयरूप से प्रस्तुत नहीं हो सकता। इसका यह अर्थ नहीं कि 
आत्मा नितान्‍्त अज्ञ य है। आत्मा की अपरोक्षानुभूति होती है जिसमें आत्मा ज्ञाता भी 
हे और ज्ञय भी । याज्ञवल्क्य तथा शंकर और काण्ट के मत में यही भेद हे कि काण्ट 
के अनुसार आत्मा सदेव अज्ञेय रहेगा जब कि भारतीय दाशेनिकों के अनुसार 
अंपरोक्षानुभूति (7/प07907 ) द्वारा आत्मा का ज्ञान सम्भव हे। (६) आत्म-ज्ञान से 
व्यक्ति और समाज का नेतिक उन्‍नयन भी होता है। मानव के आध्यात्मिक विकास का 
नेतिक परिपक्व॒ता से घनिष्ठ संम्बन्ध हे । 

३. वही, पृ० ८ | 
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प्रो० रानडे का बोद्धिक रहस्यवाद 
प्राचाय अनुकूल चन्द्र मुकर्जी, निबृत्त अध्यक्ष, दर्शन विभाग, इलाहाबाद विश्वविद्यालय 


स्वर्गीय प्रो० रानडे के साथ में बहुत अरसे तक रहा हूँ। उनके सम्पक में रहने 
से मुझे ज्ञान हुआ कि वे असीम स्नेह ओर सर्वतोमुखी उदारता करने वाले महापुरुष 
थे। वे अपने कट्टर से कट्टर विरोधी से भी हिलमिल जाते थे। उनका व्यक्तित्व उनके 
दर्शन का द्योतक था । 

वे रहस्यवादी थे, पर रहस्यवादी शब्द के साधारण अर्थ में नहीं | उनका दशेन 
किसी ऐसे पुराने मत का जीर्णेद्धार मात्र नहीं था जो बुद्धिवादी दशेनों की प्रखर मांगों 
को ठुकरा देता है | निःसन्देह उनका मत रहस्यवाद था और इसको उन्होंने भारतीय 
तथा पश्चिमी विचार-धाराओं के द्वारा विकसित किया था। उनकी प्रचण्ड घोषणा है 
कि अपरोक्षानुभूति ( प्रतिभान ) बुद्धि की परिपूर्णता है और इस कारण इस पर आधारि- 
त रहस्यवाद अबौ्धिक, युक्तिशुन्य नहीं है। इस प्रकार उनके रहस्यवाद ने रहस्यवादी 
विचार-धारा को अनोखे और महत्वपूर्ण ढंग से एक नई दिशा में मोड़ा है । 

उनके रहस्यवाद की चरम कसौदी एक प्रकार का अनुभव है जिसमें भावना तथा 
इच्छा के आदर्शों के साथ ही साथ बुद्धि के आदर्श की प्राप्ति होती है। मानव स्वभाव 
के बौद्धिक, नेतिक, कलात्मक आदि पक्षों से परिपूर्ण साधना द्वारा ईश्वर को श्राप्त 
करना ही दशेन का प्रयोजन है। इस साधना से एक पूर्ण अनुभव प्राप्त होता है जिसमें 
ईश्वर अपने को प्रकट करता है | इस अनुभव को प्राप्त करने का मतलब बौद्धिक ज्ञान 
के क्षेत्र से हटना नहीं है, अथवा नेतिकता या कल्ला-मर्मज्ञता से भागना नहीं है। इसके 
विपरीत इस अनुभव में मनुष्य की सभी विविध प्रवृत्तियों की पूर्ण प्राप्ति और परितृप्ति 
होती है। यह अनुभव संबन्ध-निरपेक्ष है इस कारण अकथनीय तथा अवर्णनीय है । यही 
ईश्वर-प्राप्ति है। चूँ कि यह बौद्धिक आदर्शमात्र को आत्मसात्‌ और उपरुक्रमण करता है, 
इसलिए यह बुद्धि के परे या ऊपर है। चूँकि यह नेतिक आदशे को आत्मसात्‌ ओर उप- 
संक्रमण करता है इसीलिए यह नीति के परे या ऊपर है, एवमादि । 

उपयुक्त कारणों से श्री रानडे का रहस्यवाद में विशिष्ट योगदान है। इसका 
समकालीन दशन में, विशेषतः समकालीन धर्म-शासत्र में, महत्वपृर्ण स्थान है । यदि नर्मी 
से कहा जाय तो भी हम कहेंगे कि यह इतना महत्त्व पूर्ण है कि इस शताब्दी के दर्शन 
के विद्याथियों द्वारा इसको पूरी तरह से विकसित करने की आवश्यकता है । 


के 
अशछामासेभेमााक के (&#। कलश» 


प्रो० रानडे के रहस्यवाद का साक्षात्कार 
मगवती प्रसाद, इलाहाबाद 


(१) उपनिषदों के दर्शन पर लिखी गई श्री रानडे की पुस्तक को पढ़ने से एक 
प्रकाश मिलता है। महाराष्ट्र के रहस्यवाद नामक उनकी दूसरी पुस्तक जिज्ञासु पाठक के 
मर्स को छू लेती है और हृदय के संगीत को सुना देती है। ॥ 

सम्भवत: हिन्दू-धर्मं का रहस्यवाद की ओर विकास हो रहा है। श्री रानडे के 
शब्दों में “जब हम उपनिषदों के रहस्यवाद से मध्य युग के रहस्यवाद की ओर चलते हैं, 
तो देखने में आता है कि आध्यात्मिक साधना छिपी हुई कन्दराओं से निकल कर बाजार 
में आ गई है ।” यह सत्य है और बड़ी सुन्दर शेली में यहां कहा गया है। प्रो० रानडे 
का रहस्यवाद भी लोक में बिखरा हुआ पर अत्यन्त निखरा हुआ रहस्यवाद है। उनकी 
पुस्तक पाथवे दु गाड तो उनके रहस्यवाद का पूर्ण परिचय देती है। यह साधक की 
सच्ची देशना करती है और उसके मागे का पूरा चित्र उतार देती है। 


(२) एक बार अध्यात्म परिषद्‌ की बेठक में मुझे शामित्न होने का अवसर 
मिला । पं० देवीग्रसाद शुक्ल ने रहस्यवाद के किसी पक्त पर उस बैठक में लेख पढ़ा था। 
उसके अनन्तर मेंने प्रो० रानडे से पूछा - क्या ल्ोक-सेवा में संलग्न व्यक्ति परम पद को 
प्राप्त नही' कर सकता है ९ द 

इस पर प्रो० रानडे ने कहा--“हाँ, हाँ, वह भी एक मार्ग है ।” 


मेरे लिए अब लोक-सेवा ओर परमात्म-चिन्तन दोनों का समन्वय करना समस्या 
हो गया। 


श्री रानडे के निम्नलिखित शब्द इस प्रसंग में उल्लेख योग्य हैं - “जहाँ तक 
समाज के लिए रहस्यवादी की उपयोगिता का प्रश्न है, इसको हम बिलकुल सत्य मान 
सकते हैं. कि जो रहस्यवादी समाज के लिए अत्यन्त उपयोगी नहीं है, वह बिलकुल 
. रहस्यवादी नहीं हैं । यह सत्य है कि रहस्यवादियों की भ्रवृत्तियों में भेद होता है । 
कोई रहस्यवादी कुछ या अधिक विरक्त होना पसन्द कर सकता है तो कोई कमेठ 
होता है।” उनके मत से शिवा जी के गुरु समर्थ रामदास तथा महात्मा गान्धी 
कर्मोन्मुख रहस्यवादी थे। 


इस प्रकार यह जानने में कठिनाई न होगी कि नामस्मरण ( परमात्मा के नाम पर 
चिन्तन ) और कमवाद में विरोध नही है। एक दूसरे का सहकारी है। अगर चौबीस 


( १६६ ) 


धन्‍्टे में कुछ समय सोने का मतलब काम को बन्द करना न होकर उसको नई शक्ति से 
करना है तो कुछ समय ईश्वर-नाम का स्मरण सी कम का संन्यास न होकर कर्म को 
और ऊँचे स्तर से करना है। संयत आत्मवाद की ये अनिवार्य शर्तें हैं- नाम स्मरण और 
कर्म करना । गीता सचमुच रहस्यवादी कमवाद की, न कि कोरे बौद्धिक कमवाद की, 
शिक्षा देती है। 

(३) एक बार श्रो० रानडे से मैंने पूछा कि प्रतिभास ( .०)7०॥७007॥ ) 
और रहस्यवादी अनुभूति ( !४ए४४0%) ०590०779706 ) में कया अन्तर है। इस पर 
उन्होंने तीन बातें बतलायीं । 

पहली बात--नानक की निम्नलिखित बानी इस भेद को स्पष्ट करती है--- 

“बाहर भीतर एकहि जानो, यह गुरु ज्ञान बताई।” 

कबीर भी इसको बताते हैं--- 

“सीतर रहा सो बाहर देखे, बाहर रहा सो भीतर देखे । दूजा दृष्टि न आवे।” 

इसका आशय यह है कि रहस्यानुभूति शरीर के बाहर और भीतर दोनों जगह 
विद्यमान वस्तु की अनुभूति है। अ्म-प्रतिभास केवल शरीर के अन्दर विद्यमान ( मनो 
कल्पित ) वस्तु के ज्ञान हैं। शरीर से बाहर उनसे द्योतित बस्तु का प्रज्षेप अवश्य होता 
है, पर वस्तुतः बाहरी जगत्‌ में वह वस्तु होती नहीं। दूसरी बात आनन्दानुभूति है । 
अभ्रम-प्रतिभास आदि में निरतिशय आनन्द नहीं मिलता है, जब कि अपरोत्तानुभूति में 
मिलता है । | 

तीसरी बात सातत्य और नित्यता है। रहस्यानुभूति नित्य श्रीर सतत होती है, 
भ्रम तथा प्रतिभास क्षणभंगुर और कादाचित्क होते हैं। भ्रमों और प्रतिभासों का तांता 
नहीं बंधता, रहस्यानुभूति का तो खासा तांता बँधा रहता है। इस तांते में तारतम्य 
भी दिखाई पड़ता है। 

इन तीन कसौटियों से सचमुच मुझे; बड़ा सन्‍्तोष मिल्ा। में इनकी सत्यता पर 
जितना ही मनन करता हूँ उतना ही ज्ञात होता है कि रहस्यानुभूति नितान्त सत्य है । 


गुरुदेव रानडे की नाम-साधना 
तले०--प्राचार्य शं० वा० दांडेकर, एम० ए.० 
प्रस्तुत लेख में में गुरुदेव रानडे की नाम-साधना का ही संस्मरण कर रहा हूँ। 


१ 
गुरुवाक्यावांचूनि शासत्र | हातीं न शिवे ॥ 
( गुरु-वाक्य के सिवा अन्य शास्त्रों को हाथ से छूना तक न चाहिए । ) 


गुरुदेव रामभाऊ को बचपन में ही श्री भाऊ साहब महाराज उम्रदीकर जी का 
अनुग्रह प्राप्त हुआ । जैसे-जेसे अनुभव आने लगे वेसी-बेसी उनकी गुरु के प्रति निष्ठा 
बढ़ती गईं । साऊ साहेब महाराज के शब्द ही उनके धर्म-शासत्र बने। उन्होंने अपने 
गुरु जी के अक्षुर-अत्षर एकत्रित किए हैं। उनका मानस था कि उनमें से कुछ अंश प्रका- 
शित हो । परन्तु दुभीग्य से वह काय अधूरा हीं रहा | प्रा० नरहर पंत दामले, श्री काका 
साहब तुलपुले प्रभति अधिकारी सज्जनों से मेरी प्रार्थना है कि वे उस साहित्य को 
अवश्थ प्रकाशित करें । 


गुरुसंप्रदाय धमं । तेचि जयाचे वर्णाश्रम । 

गुरुपरिचयो नित्यकम | जयाचें गा ॥| 

श्रीगुरुचें द्वार। तें जयाचें स्वेस्व सार। 

गुरुसेवकां सहोदर । प्र में भजे ॥ 

जयाचें वकत्र । वाहें गुरुनामाचे मन्त्र । 

गुरुवाक्यावांचूनि शास्त्र । हातीं न शिवे ॥ ज्ञाने० १३-४४४-४७ 

| गुरु संप्रदाय के आचार ही जिसके वर्णाश्रम विहित कमे हैं, गुरु-सेवा जिसका 

नित्यकमम रहता है, श्री गुरु का द्वार ही जिसका सवस्व सार है, जो गुरु सेवकों के साथ 

अपने भाई के समान प्रेम से बर्ताव करता है, जिसका मुख गुरु-नाम का मन्त्र घारण 


करता है और जो गुरु-वाक्य के सिवा दूसरे शासत्र को हाथ से छूता तक नहीं है, 
बह पुरुष तत्वज्ञान का स्थान है। ] 


( श&ृ८ ) 


श्री ज्ञानदेव जीकी आचायेपास्ति” पद पर उपयुक्त लिखी ओवियों का शुरुदेव 
प्रत्यक्ष प्रमाण थे । 
ब्‌ 
जो नित्य एकांता जाये |! 
( जो नित्य एकान्त में वास करता है । ) 
गुरुदेव ने इलाहाबाद में मोटर खरीदी थी। अब प्रश्न यह उपस्थित होता है कि 
कया विद्यांपीठ में पढ़ाने के हेतु और सभाओं में व्याख्यान देने या सुनने के हेतु दौड़-धूप 
करने वाले रामभाऊ को मोटर की आवश्यकता थी ? स्ठेशन पर गाड़ियाँ देखने के 
लिए या सुबह शाम बगीचे में घूमने के लिए उन्होंने मोटर रखी होगी यह कारण उनके 
बारे में असम्भव था। उनकी मोटर थी इलाहाबाद के घर का एकान्त भी साधना 
के लिए पर्याप्त न होने से गंगा जी के किनारे जाकर साधना करने के लिए । ज्ञानदेव 
जी की जो नित्य एकान्ता जाये। (जो नित्य एकान्त में वास करता है । ) यह नित्य 
एकांत वास की महिमा वर्णन करने वाली ओवी रामभाऊ के बारे में प्रतिदिन प्रतीत 
होती थी । 
हु रामसाऊ की यह एकान्त वास की वृत्ति पूना में फग्यु सन कालेज में प्राध्यापक 
होने पर भी दिखाई देती थी। वे साइकित्त पर बेठकर दूर एकान्त में जाकर ध्यान करने 
के लिए प्रति दिन बैठते थे । 
रे 


ध्यान से अटूट प्रेम ।' 

गुरुदेव इलाहाबाद में द्रौपदी घाट के बँगले में रहते थे । एक बार किसी ने उनसे 
पूछा, 'रामभाऊ, इलाहाबाद में द्र।पदी घाट पर बँगला किसलिए ९ उन्होंने आचायरचित 
श्लोक की आगे की पंक्ति कही :-- क्‍ 

भगवति तब तीरे नीरमात्राशनो5हम्‌ । 

विगतविषयतृष्णः ऋष्णमाराधयामि ॥ 

केसा यह ध्यान से प्रम ! 

2, 
'फल्लें तें लवे भारे। पीक खरें आलें ते' ॥ 
( अच्छी फसल तभी समभी जाती है जब पेड़ फल-सार से झ्ुकते हैं ।) 


गुरुदेव ने ज्ञानेश्वरी से और तुकाराम महाराज की गाथा से कुछ उद्धरण चुने | ' 
वास्तव में वे उस समय ( सन्‌ १६१८-१६ में ) कालेज में प्राध्यापक थे | वे एम० ए० की 
प्रीक्षा में तत्त्वज्ञान विषय में प्रथम श्रेणी में उत्तीणें हुए थे और चान्सलर स्वणेपदक 


( १६६ ) 


प्राप्त होने से उनका जिधर-उघर सम्मान हुआ था। फिर भी आपुर्लेचि रत्न थितें। घेढ़े' 
पारखियाचेनि हाते' | ( अपना रत्न जौहरी से जेंचवाना चाहिए । ) इस उक्ति के अलु- 
सार अपने ज्ञान की जाँच उसके तज्ज्ञों द्वारा कराने में प्रतीत होनेवाली विनय और 
नम्नता रामसाऊ में थी। उन्होंने चुने उद्धरण गु० वै० ह० भ० प० जोग महाराज 
( महाराष्ट्र के एक बड़े साधु ) को जाँचने के लिए दिए। उन्होंने उस समय ऐसा विचार 
नहीं किया कि “विष्णु बोवा जोग तो कम पढ़े लिखे आदमी ! ( विष्णुबोवा जोग मराठी 
चोथी कक्षा तंक पढ़े थे। ) उन्हें अपने चुने उद्धरण दिखाने से क्या लाभ ! परन्तु नहीं । 
उन्होंने चुने उद्धरण जोग महाराज के पास अवलोकनाथ भेजे । उन्हें पढ़कर जोग महाराज 
ने मुझसे कहा, अरे ! तेरे प्राध्यापक ने तो अच्छे उद्धरण चुन निकाले ।' कितना खुला 
दिल ! नहीं तो, इसमें तुम क्या समझता हे ? कहकर दूसरों को चुप करने वाले पंडित 
रहते ही हैं ! क्‍ 

उनकी यही बृत्ति रात को अन्थ तैयार करने के लिए जब उसका वाचन चल्नता था 
तब रहती थी और ऐसा ग्रन्थ के अन्त तक चलता रहता था। किसी ने नथा अर्थ 
बताया, समान अथ की पंक्ति सुझायी कि तुरूत रामभाऊ उनसे कहते थे, 'यह लीजिये 
लेखनी और दीजिये लिख कर।' उन्होंने एक बड़े शहर के समारोह में अपने व्याख्यान 
में कहा, यह पद मेंने एक नाई से लिया है |! 
4 

'साधिनाची पुष्टि येईतल अंगा । 

( साधना से शरीर बलवान होगा । ) 

एक दिन स्वास्थ्य के सम्बन्ध में बात-चीत हो रही थी । मेंने कहा, 'कीतेन करते 
हुए घूमते रहने पर स्वास्थय ठीक रहता है ।” रामसाऊ ने कहा, अजी, साऊ साहब 
महाराज कहते थे, 'मनुष्य साधना समाप्त करने पर दूध पीकर मस्त हुए मनुष्य के समान 
दिखाई देना चाहिए।' क्‍ द 

क्षुय-जेसी असाध्य बीमारी से कगड़ते हुएं राममाऊ चालीस वर्ष तक भगवान्‌ 
की साधना कर सके इसका कारण उनकी पुष्टिदायक साधना है। “जिये मार्गीचा कापड़ी 
महेश अजुनी ।! (अब भी शिवजी साधना-मार्ग के राही हैं ।) यह उक्ति सर्वेश्रुत ही 
है । रामसाऊ का संक्षेप में वर्णन करना हो तो वे साधना की प्रतिमूर्ति थे । दिन में कई 
' घन्टे चौदह-चोदह घन्टे भी वे साधना में ही बिताते थे। अन्य समय भी जैसे बोलते 
समय, पुराण-पठन के समय या किसी की बात सुनते समय उनके आचरण में कुछ 
निराज्नापन दिखाई देता था। ध्यान में लौ लगी कि रामभाऊ पुराण से कभी उठंगे ही 
नहीं यह निश्चित | दो दिन ध्यान किया तो मनुष्य को ऐसा प्रतीत होता है कि कितनी 
साधना की ! रामभाऊ प्रतिदिन दस-द्स घन्टे इस प्रकार तीन तपके ऊपर साधना करने 
पर भी कहते थे, मेरे गुरु जी के समान मुझसे साधना नहीं होती. ।! 

श्र ु 


( १७० ) 


“नित्यनेम आदरे ।' 

( आदर से नित्य नियम का परिपालन करना चाहिए। ) 

ठीक समय पर नित्य नियम होने चाहिए इसलिए रामसाऊ जिसको हम सावे- 
जनिक कार्यक्रम कहते हैं उनसे वंचित रहते थे। एक बार उन्होंने मुझसे कहा, 
“[)9700 9६97, 4 ॥8ए8 70 80097 ॥09.' 

निकटवर्ती मनुष्य से सम्बन्धित कोई बढ़ा समारोह क्‍यों न हो, यदि यह ध्यान 
के समय हो तो रामभाऊ उसमें सम्मिलित नहीं होते थे। वे नियम की पाबन्दी का 
ख्याल बराबर रखते थे। जिनको उनके नित्य नियर्मों की कड़ाई का खूयाज् था उनके 
अन्तःकरण में रामसाऊ के विषय में किसी प्रकार की भी गलतफहमी उत्पन्न नहीं 
होती थी । परन्तु दूसरों को रामभाऊ का इस प्रकार का आचरण बिचित्र-सा 
प्रतीत होता था। इसके सम्बन्ध में वे अपने गुरुजी का दृष्टान्त देते थे। एक दिन 
भाऊ साहब महाराज साधना करने के लिए अपने कमरे का दरवाजा बन्द कर रहे थे । 
इतने में एक प्रतिष्ठित आदमी उनसे मिलने के लिए आये। उनको देखकर भाऊ 
साहब बोले, “बाद में आइये ।' और दरवाजा बन्द करके वे ध्यानस्थ बैठे । जिस दिन 
रामसाऊ परतोक सिधारे उस दिन सी उन्होंने नियम का परिपालन किया। कितनी 
नियम पर निष्ठा | 

५9 

नामाच्या चिंतने । बारा वाटां पत्ञती विन्न ॥' 

( हरिनाम के चिंतन से विन्न चारों ओर भाग जाते हैं। ) 

दो तीन वर्ष पूर्व रामभाऊ को प्रतिदिन महीन ज्वर आता था। सोलापूर, बम्बई 
के विख्यात डाक्टर-वैद्यों ने कहा कि क्षय के जन्तुओं का प्रादुभाव हृदय और कफ की 
जाँच करने पर दिखाई देता है। तब उसके लिए दवाइयाँ ओर इन्जेक्शन्स ज्लेता आव- 
श्यक है । गुरुदेव ने डाक्टर से कहा, 'दवाइयाँ अ्रब नहीं चाहिए, एक सप्ताह के बाद 
देखेंगे ।! उस सप्राह में उन्होंने साधना पर विशेष जोर दिया और आश्चय कि डाक्टरों ने 
एक सप्ताह के बाद जब हृदय और कफ की जाँच की तब दोनों जन्तु-शुन्य दिखाई दिए। 
नाम की शक्ति पर कितनी श्रद्धा ! 

गुरुदेव तो यही मानते थे कि भगवत्माप्ति के लिए हरि-नाम से बढ़कर कोई 
दूसरा साधन ही नहीं है । गुरु के प्रदान किये नाम मन्त्र के सिवा अन्य साधना की ओर 
उनका तनिक भी ध्यान नहीं गया। 'कोणी कांहीं तरी केली आचरणें। मज या. 
कीतनेवोण नाहीं। ( कोई का ही अन्य साधना करे, मेरे लिए तो कीतेन-सजन के 
सिवा दूसरी साधना ही नहीं है।) इस तुकाराम महाराज की उक्ति के अनुसार गुरुदेव 
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का आचरण था। उनका हृढ़ विश्वास था कि नाम से ही सब कुछ सिद्ध होता है। 
इसीलिए उन्होंने हरिनाम के सिवा दूसरी साधना ही नहीं की । 

अखण्ड ल्ागली से ज्योती |! 

( अखरड ध्यान में लौ लगी । ) 

एक बार किसी ने गुरुदेव से पूछा, 'राममाऊ आप नींद कितने घन्टे लेते हैं ।” 
उन्होंने तुकाराम महाराज की उक्ति में कहा :-- 

“न कले दिवस की राती । अखण्ड लागली से ज्योती । 

आनन्द लहरीची गती | वण्ई किती तया सुखा ॥' 

( ध्यान में अखण्ड लौ लगने से दिन या रात का सी स्मरण नहीं रहता। उस 
ब्रह्मानन्द का और महासुख का वर्णन नहीं हो सकता । ) 


डाक्टर रानडे ओर कनांटक-रहस्यवाद 
म० श्री० देशपाणडे, एम० ए०, अथनी, कर्नाटक 


श्री गुरुदेव रानडे बुद्धि के हिमालय थे । ज्ञान-विज्ञान के सभी विभागों में उनकी 
प्रकृष्ट प्रतिभा की अत्यन्त सहज गति थी। प्रधानतया वे सनन्‍्त-दाशेनिक थे; पर साथ 
ही वे गणितज्ञ, वैज्ञानिक एवं बहुभाषाविद्‌ भी थे। संस्कृत, लैटिन और ग्रीक इन तीन 
प्राचीन भाषाओं प्र, अगरेजी आर जमेन इन दो अवाचीन यूरोपीय भाषाओं पर, मराठी 
ओर कन्नड इन प्रादेशीय साषाओं पर तथा राष्ट्र-भाषा हिन्दी पर उनका पूर्ण अधिकार 
था। मराठी उनकी मात भाषा थी। इसी का उन्होंने प्रारम्भ से अध्ययन किया था | 
नवीन कर्नाटक-राज्य के बीजापुर जिले के अन्त्गत जमखग्डि नामक तालुके में जन्म तथा 
पालन पोषण होने पर भी पहले वे कन्नड भाषा को थोड़ा-सा समझ तो लेते थे किन्तु उसे 
पढ़ या लिख नहीं सकते थे । कन्नड भाषा के प्रगाढ़ अध्ययन की आवश्यकता को उन्होंने 
अपने जीवन में अपेक्षाकृत कुछ देर से समझा । अपनी अननुकरणीय रीति से उन्होंने 
इस भाषा पर विना इसकी लिपि को जाने ही बड़ी शीघ्रता से अ्रधिकार प्राप्त कर 
लिया था। 
यह जानना रोचक है कि किस भाँति उनका ध्यान कन्नड और कनोंटक-रहस्यवाद 
के अध्ययन की ओर आकर्षित हुआ । उमादी के प्रर्यात सन्त तथा उनके आध्यात्मिक 
गुरु श्री भाऊ साहब महाराज ओर उनके गुरु के आध्यात्मिक गुरु निम्बार्गी के प्रख्यात 
तर सन्त श्री नारायण राव महाराज दोनों ही बीजापुर जिले के थे ओर कर्णाटकीय थे । 
वे दोनों मराठी जानते थे परन्तु अपने आध्यात्मिक प्रवचनों की व्याख्या और विवरण 
के लिए प्राय: कन्नड का प्रयोग करते थे। इस सम्बन्ध में श्री गुरुदेव ने स्वयं एक 
व्याख्यान में यह बात कही है. “कर्नाटक-रहस्यवाद एक अत्यन्त विशाल विषय है और 
बस्तुतः यह मेरा महाब्‌ सौभाग्य था कि इसका ज्ञान मुझे अपने आध्यात्मिक गुरु और 
परम गुरु से प्राप्त हो सका । कर्नाटक का होने में में गये का अनुभव करता हूँ क्‍योंकि 
रामदास और तुकाराम की रचनाओं के अतिरिक्त इसी भाषा के माध्यम से मेरे आध्य- 
त्मिक गुरु प्रथम बार मेरे ऊपर धार्मिक अनुभूति की सत्यता अंकित कर सके । एक बार 
ऐसा हुआ कि जब वे और में, बीजापुर जिले के अन्तगत होती नामक स्थान में थे, एक 
गीत गाया जा रहा था। मैंने उस गीत को सुना। ***** उन्होंने मुझसे उस गीत का 
अथ पूछा। मैंने कहा “ मैं इस पद में गरुड और उरग इन दो शब्दों को छोड़ कर और 
कुछ भी नहीं समझ सका हूँ। तब वे बोले, “यह उचित नहीं है कि तुम इतने स्वल्प और 
दोषपूरण ज्ञान से सन्तुष्ट बने रहो । तुम्हें कन्नड सीखनी चाहिए।” तब मुझे मेरे कुछ 
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मित्रों ने बताया कि किसी भी भाषा को सीखने का एक अच्छा तरीका लिपि-परिवतन 
की विधि है। डेकन (08209»7 ) कालेज के प्रधानाचाय बेन ( ऐ«77 ) ने, जिनका 
में शिष्य था, मुझे बताया कि किसी विदेशी भाषा के सीखने की सरल विधि यह है कि 
किसी अत्यन्त सरल और उच्च स्तर की पुस्तक को लेकर, अनुवादों के द्वारा उसके 
प्रत्येक पद को समझा जाय । तदनन्तर, वह मनुष्य, उन्होंने कहा, केवल बाइबिल तथा 
तत्सम्बन्धी अनुवादों को सावधानी से पढ़ने से, जमन, फ्रेन्च, लेटिन ओर ग्रीक सीख 
सकता है। अतः मेंने इस विधि का यहाँ भी अनुसरण किया। बीजापुर मे १६०८ में 
प्रकाशित किन्ही बाबा चायकाव्य की 'महाराजस्वर वचन' नामक पुस्तक थी। इसमें 
निम्बार्गी के महान्‌ सन्‍त के वचन संग्रहीत थे। '*“* * उनके उपदेश मेरे गुरु और 
उनके ब्राह्मण शिष्य को तथा मुझे परम्परानुसार प्राप्त हुए। यह पुस्तक देवनागरी लिपि 
में छपी थी, अतः मेरे लिए अत्यन्त उपादेय सिद्ध हुई ।”१ 

इस प्रकार श्री गुरुदेव ने अपना कन्नड का अध्ययन प्रारम्भ किया और उस भाषा 
पर अधिकार श्राप्त करने की तथा कन्नड साहित्य में स्थित रहस्य-ज्ञान की अ्रभूत निधि 
से पूणरूपेण लाभान्वित होने की चेष्टा की । 


श्री गुरुदेव की गीत-चयन की विधि भी उल्लेखनीय थी। जैसा कि उन्होंने पर- 
माथ सोपान की भूमिका में लिखा है, “पदों के विशाल क्षेत्र से चयन करना कोई सरल 
कार्य नहीं था ।' * “आध्यात्मिक अ्रथे से समन्बवित विचार नतनता हमारे चयन की प्रधान 
कसोदी थी । किसी साहित्यिक-अम्थ में इन पदोँ को खोज निकालने में हम व्यस्त 
नही रहे किन्तु मित्रों एवं विद्यार्थियों के साथ वाद-विवाद एवं भजन के बीच में यदि 
उनका प्रसंग आ गया तो उन्हें स्वीकार कर लिया।” कन्नड़ के आध्यात्मिक गीतों के 
चयन में भी यही सिद्धान्त लागू किया गया। जैसा कि हम पहिले देख चुके हैं- जिस 
सम्प्रदाय से श्री गुरुदेव का सम्बन्ध था वह कन्नड़ सन्‍्तों का सम्प्रदाय था। रवभावतः 
ये सन्त अपने भक्तों में आध्यात्मिकता के प्रति प्रेम जागृत करने के लिए इन गीतों 
का उपयोग किया करते थे। इस श्रकार श्री गुरुदेव ने इन पदों की विधि को इन सन्तों 
से उत्तराधिकार के रूप में पाया। दूसरे, कर्नाटक प्रदेश सन्‍्तों और साधुओं की भूमि होने 
के नाते, ऐसे गींतों से पूर्ण है। बहुत से ग्राम-सन्तों ने अपनी आध्यात्मिक लालसा एवं 
अनुभूति इन रत्नों में अभिव्यक्त करके उन्हें इस प्रदेश में' चतुर्दिक बिखेर दिया। शता- 
ब्दियों में ये गीत साधकों के अधरों पर नाचते हुए उनके जीवन को प्रभावशाली 
' ढढ़ से ढालते रहे हैं। दशक और साधक, श्री गुरुदेव के पास आकर उनके सामने इन 
गीतों को गाया करते थे और उन्हें उनके सन्मुख चयन के लिए प्रस्तुत किया करते थे। 
इस प्रकार सुन्दर गीत बिना खोजे उन्हें मिल्ष गये ओर उनके समृद्ध संग्रह में उन्हें 
स्थान मिल्ञा । 


किसान लनक बल तकननत तक 
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मैं एक बार श्री गुरुदेव से पूंछ बैठा कि उनके चयन की कसौटी क्या है, इसका 
उन्होंने उत्तर दिया, “यदि केाई गीत गाये जाने पर तुम्हें साव-बिभोर कर दे तो उसको 
आध्यात्मिक दृष्टि से मूल्यवोन समझो ।” बहुत से गीतों के चयन में श्री शुरुदेव ने 
इस कसौटी का प्रयोग किया होगा। उनके अन्य शिष्यों की भाँति मुझे! भी उनके 
तन्मय ध्यान को जिससे वे इन गीतों को सुना करते थे, तथा उनकी गद्गद अनुभूतियों 
को जिनका वे उस समय आनन्द लिया करते थे, देखने का अपूर्व सौभाग्य मिला। 
अतः पूर्ववर्शित कसौटी के अतिर्क्ति यह भी उनकी भुख्य कसौटी रही होगी । उन 
बहुत से गीतों में से जो उनके सामने इस प्रकार गाये गये थे, उन्होंने इस भ्रकार संस्कृत, 
हिन्दी, मराठी और कन्नड से लगभग पाँच सी गीत और पदाव्तियों का चयन किया ।, 
इनमें से चार सौ के लगभग देवनागरी लिपि में प्रकाशित हो चुके हैं। सम्पूर्ण पाँच सो 
गीतों एवं पदावलियों का एक नूतन संकलन तेयार किया जा रहा है। 'परमाथ-मन्दिर' 
के शीषक से यह शीघ्र देवनागरी लिपि में प्रकाशित होगा । 
श्री गुरुदेव का इन गीतों के श्रध्ययन करने का और उनके विपय पर अधिकार 
प्राप्त करने का ढड़् भी अतिशय विस्मयजनक था | उनका अध्ययन गम्भीर, मम्म-भेदी 
तथा पूर्ण था। प्रथम वे गीतों के गाये जाते हुए सुनते थे और तत्पश्चात्‌ उनकी व्याख्या 
करवाते थे। फिर उनके दूसरी बार सुना करते थे। तत्पश्चात्‌ यदि उनकी इच्छा उन 
गीतों के चुन लेने की हुई, ते वे अपने शिष्यों में से किसी एक के उन्हें देवनागरी 
लिपि में लिख लेने तथा अपने संग्रह में स्थान दे देने का आदेश देते थे। बाद में ये 
चुने हुए गीत आय: गाये जाते थे यहाँ तक कि उनके चिन्तन-काल में भी | मुझे उन 
गीतों में से कुछ के कई बार गाने का सुन्दर सौभाग्य मिल्ला जब कि वे चिन्तन के लिए 
बेठ रहे थे। श्री गुरुदेव मुझे कमरे के बाहर बैठने तथा उस दिन उनके द्वारा पहिले से 
चुने हुए कुछ गीतों के गाने का आदेश किया करते थे। दस मिनट के अन्तर के 
पश्चात्‌ गीत गाये जाते थे। दूसरे और भी शिष्य थे जिनके यही करने का आदेश 
दिया जाता था। बहुत वर्षों तक यह चलता रहा। इससे श्री गुरुदेव गीत की अन्‍्तरात्मा 
से तादात््य स्थापित करने में समर्थ हुए। उनकी आध्यात्मिक अनुभूति भी निराली थी। 
एक बार एक मेरे बड़े साधक गुरु बन्घु ने बतलाया कि श्री गुरुदेव के वे सब आध्या- 
त्मिक अनुभव भ्राप्त हो चुके थे जो उनके महान्‌ ग्रन्थ अथीत्‌ महाराष्ट्र में रहस्यवाद' में 
' वर्णित हैं। श्री गुरुदेव जी ने भी मुझे एक बार बतल्ाया था कि आध्यात्मिक अनुभव 
अनन्त हैं और श्री महाराज की कृपा से उन अनुभवों तक की अश्राप्ति उन्हें हुई जो कि . 
संसार के सभी सन्‍्तों के उल्लिखित अजुभवों से भिन्न हैं। उन्होंने अपने शीघ्र प्रकाशित 
होने वाले ग्रन्थ “भगवदू गीता--ईश्वर-साक्षात्कार का दर्शन” में कहा है :. “आलोक 
ज्ञान कभी भी /क#- और अन्तिम रूप में नहीं आता है। हम सदेव परमतत्व के 
निकटतर ही पहुँच पाते हैं। किन्तु कभी भी वहाँ तक वस्तुतः पहुँच नहीं पाते ।” यदि 
ऐसा है, ते केई आश्चय नहीं कि गुरुदेव के ऐसे अनुभव भ्राप्त हो सके जो नितान्त 


( १७४ ) 
नूतन ओर निराले थे। इतने उच्च आध्यात्मिक स्तर पर पहुँच जाने के कारण श्री गुरुदेव 


उन गीतों का, जो उन्हें बिना खोजे मिल गये, पूर्ण महत्व समभने में सल्ली साँति समर्थ 
थे । अतः वे उन गीतों का भी सुचारु एवं स्पष्ट अथ लगा सके जो कन्नड के विद्वानों 
के। भी उल्लमन में डाले थे। उनकी प्रदीप्र प्रतिभा ने इन गीतों के अन्धकार-अस्त स्थानों 
पर एक नवीन प्रकाश की धारा बहायी तथा रहस्यवादी सन्‍्तों के सम्पूर अर्थ को सुबोध- 
शेल्ी में प्रस्तुत किया। इस प्रकार श्री गुरुदेव में आधुनिक मस्तिष्क के सन्तुष्ट कर 
सकने वाली कनन्‍नड रहस्यवाद की व्याख्या करने के लिए हर ग्रकार से ग्रक्ृष्ट सुयोग्यता 
थी । इस प्रकार हमारे प्राचीन महान्‌ रहस्यवादी सन्‍्तों के उनकी व्याख्या करके उनके 
सन्देश का आधुनिक संसार में प्रभाव-पूर्ण प्रचार करने के लिए एक महत्तर अवोचीन 
रहस्यवादी मिला जो कि एक महान दाशेनिक भी था | 

आध्यात्मिकता के प्रति अपने अनोखे दृष्टिकोश पर उन्होंने इस प्रकार प्रकाश डाला 
है। उनका कथन है “एक दाशनिक के रूप में, जिसने अपने जीवन के लगसग चालीस 
. ब्ष दशन के अध्ययन में व्यतीत किये हैं, में जानता हूँ कि धर्म या धर्म की शाखा में 
: यदि वे ईश्वर की सेवा कर रहे हैं तो कोई विरोध नहीं है ।”१ “दाशेनिक का यह 
. कतंव्य है कि वह इन सब धर्मो' की तह में प्रवेश करे और देखे कि क्‍या इन विचित्र 
मतों के लिए एक समान मन्त्र नहीं खोजा जा सकता ।?२ “जब कोई दाशेनिक आध्या- 
त्मिक अनुभूति के विषय में कुछ कहता है तब वह न हिन्दू है, न मुसलमान और न 
ईसाई । वह सारे संसार का नागरिक है और इस अथ में आध्यात्मिक जगत का नागरिक 
है। दाशनिक वह है जो ईश्वर के राज्य से नग्न रूप में संसार में आकर परम-तत्व को 
अपने लिए ग्राप्त करे और देखे कि क्या इसका प्रचार समाज में नहीं हो सकता ।”३ 

प्रथम महत्वपूर्ण किन्तु छोटी पुस्तक, जो कि इस महान रहस्यवादी ने कन्नड में 
आयोजित की और निकाली, बोधसुधे” के शीषक से असिद्ध है। यह उनके गुरु के 
गुरु निम्बार्गी के महान्‌ सन्‍त के नेतिक एवं आध्यात्मिक उपदेशों का संकलन है। श्री 
महाराज को वे आधुनिक कनोटक का सवश्रेष्ठ सन्‍त तथा आधुनिक भारत के श्रेष्ठ 
सन्‍्तों में से एक मानते थे। उन्होंने उनका सदेव स्वामी विवेकानन्द के निम्नांकित शब्दों 
में उल्लेख किया, “संसार की महत्तम विभूतियाँ बिना प्रसिद्ध हुए उठ गईं । बुद्ध और 
ईसा जैसे सन्त, जिनके विषय में हम सब जानते हैं, उन श्रेष्ठ विभूतियों की तुलना में 
जिनके विषय में संसार कुछ नहीं जानता, केवल द्वितीय कोटि के व्यक्ति हैं। ये सन्त 
चुपचाप रहते हैं और चुपचाप चले जाते हैं, ओर कालान्‍्तर में इन्हीं के विचार बुद्ध और 
ईसा के माध्यम से अभिव्यक्ति पाते हैं और इन्हीं परवर्त्ती व्यक्तियों के हम जान पाते 
हैं ।”४ अपने व्याख्यानों में से एक में श्री गुरुदेव ने इन सन्त की बहुत प्रशंसा की है। 
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१-२ कर्नाथ्क रहस्यवाद : भूमिका पु० २ और ३ | 
है. कर्नाटक रहस्यवाद का सार पु० २। ४ विवेकानन्द : स्वतन्त्रता । 
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उन्होंने कहों है “जब दो व पूर्व लचन ( ॥,80॥970 ) में आध्याणिक सभा हुईं थी, 
उस अवसर पर मेंने एक सन्देश भेजा था जिसमें कहा था कि यह निम्बार्गी महाराज का 
ही सम्प्रदाय है जो कनौटक के विभिन्न धार्मिक सम्पदायों की एकता का आधार है। 
वे स्वयं लिंगायत थे और उनका शिष्य एक महान्‌ ब्राह्मण था और दोनों मिलकर आध्या- 
त्मिक साधना के दो श्रेष्ठ आभूषण थे। में यह केवल अपने व्यक्तिगत त्मिक 
अनुभव के आधार पर ही नहीं कह सकता हूँ. वरन्‌ उनकी कृतियों और उपदेशों की, 
महाराष्ट्र तथा कनीटक के सन्‍्तों तथा संसार के अन्य धार्मिक मतों के उपदेशों से तुलना 
के द्वार भी कह सकता हूँ। उस संदेश में मेंने यह भी कहा कि निम्बार्गी बीजापुर 
प्रदेश के अन्तर्गत सुदूर एक कोने में स्थित हे और यह सन्त विख्यात नहीं हैं. तथापि. 
वे उस बकुल वृक्ष के समान है. जिसके पुष्प कोने में स्थित होने पर भी समस्त कनौटक 
प्रदेश में सौरभ का संचार करेंगे। जगन्नाथ पंडित के मिम्नांकित पद यहाँ उल्लेख 
योग्य हैं :-- 
निसगौदारामे_ तझकुलसमारोपसुकती, 
कृती माल्नाकारी बछुलसपि कुत्रापि निदधे । 
इद को जानीते यद्यमिह कोशान्तरगतो, 
जगज्जालकर्ता कुसुममरसौरस्यभरितप ॥ 
प्रत्येक वस्तु की कसोटी उसमें निहित सत्य तथा उससे उत्पन्न होने वाले प्रभाव 
होते हैं। अतः यदि हममें से प्रत्येक अपने कत व्य. का पालन करते हुए, ईश्वर-भक्ति के 
सहित सुचारु रूप से जीवन-यापन करने का निश्चय करता है, तो हमारे कार्य और 
हमारा मूल्य प्रायः हमारे गुरुओं की महत्ता के सूचक होंगे। इसी दृष्टिकोण से में 
निम्बार्गी महाराज के सन्देश की ओर देखता हूँ।” 
मुझे श्री गुरुदेव के पवित्र चरणों में बैठकर उनके निर्देशन में उस अन्थ को तेयार 
करने का बिरत्ा अवसर मित्ञा । इस सन्त के सभी वचन साठ अध्यायों में संकलित 
एवं श्रेणीबद्ध किये गये और प्रत्येक अध्याय का समीचीन शीषक रखा गया । 
तटपश्चात्‌ वे निम्नांकित चार विभागों में विभाजित किये गए :--(१) आचार के 
सिद्धान्त, (२ ) दुगु णों से मुक्ति, (३ ) सदगुणों की प्राप्ति के लिए प्रयत्न, ( ४ ) ईश्वर- 
प्राप्ति का मागें। यह एक अन्थ-रतन है । १६४८ में देवनागरी लिपि में यह अन्थ प्रकाशित 
हुआ है ।२ श्री गुरुदेव ने अपने निर्देशन में इस अन्थ के किए सगठी भाषा में एक 
महत्वपूर्ण भूमिका लिखवाई है। जब यह ग्रन्थ तैयार हो रहा था तो मैंने उस महान सन्त 
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१. कर्नाटक रहस्यवाद की भूमिका--पु० ६ । 
०. भारत की सभी भाषाश्रों को देवनागरी लिपि ही श्रपनानी चाहिए--यह भी गुरू -देव 
का मत था | इस मत के वे संस्थापकों में से हैं | 
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के प्रति एक स्तुति लिखी । श्री गुरुदेव ने इसे बहुत पसन्द किया तथा अपने सम्प्रदाय 
का बन्दे मातरम्‌ कहा। अतः उन्होंने इसको केवल ग्रंथ के प्रारम्भ में स्थान ही नहीं 
दिया वरन्‌ कुछ परिवतन करके शीघ्र प्रकाशित होने वाले कनोटक रहस्यवाद से सम्बन्धित 
अपने ग्रन्थ में सी सम्मिलित कर लिया। अत्येक अवसर पर जब आश्रम में कोई 
कायक्रम प्रारम्भ होता था तो वे मुमसे उस प्राथना को गाने के लिए कहा करते थे । 
अपने अननुकरणीय ढक्ढ में उन्होंने स्वयं इसका आंग्ल साषा में अनुवाद किया हे-। 
उचित अवसर पर यह अनुवाद उनके अन्थ में प्रकाशित होगा । यहाँ मत्न तथा उसका 


५ १७७ ) 


हिन्दी अनुवाद दिया जा रहा है : +- 


ब्३े 


प्राथने 


देव ! हिरि गुरुराय ! तिक्ियदे निन माय ! 

सेठ यद्रिलिज्ष मन जगद वेभववबु। 
भाव बलियलि ध्यानदलि बेरेयलेन्न मन, 

देव दोरतलि तन्न दिव्य वैभ्वव ॥ १॥ 


दुरुढुतेयु अब्वियले ! घरव्तेयु मोछयतले ! 

मेयु.. सवेयलि निन्न॒ . सेवेयल्लि। 
मतियु होछेयलि नाथ ! तोब्ठगलेन्नय मातु 

कृतियु बेठ्गलि निन्न बेठकिनल्ली ॥ २॥ 


निन्चन] नामव मनवु नित्य नेनेयुतलिरलि 


अन्य. विषयंगछ्नलु बयसदिरिलि । 
निन्न नामद सुधेय मनदणिये सवियुतलि 
आतननन्‍्द्‌>«सागरदि मुछ गुतिरलि ॥ ३ ॥ 


निन्न करुणवे अन्न, निन्न करुणवे नीरु क्‍ 

निन्न करुणवे उसिरु एन्गागल्ि | 
निन्‍न ओलविन सेलेयु तोरेदु सुधेयनु सुरिदु 

संततेन्‍न्ननु. पोरेदु बेल सुतिरत्ि ॥ ४ ॥ 


निन्‍न सितमातुगछ,  मिंचु-मातुगल्ठय्य 

संचरिसि बेव्ठकु-बल नीड्तिरति । 
निन्‍न हिरिनुडिगछ॒वु सिडिलिन कुंडियय्य 

गुडुगि एदेयिं. देन्य दूडुतिरलि॥ ४ || 


( जप ) 
अथॉत्‌+ 


हे ईश्वर | तू बहुत बड़ा गुरु है। तेरी माया अवश्य ही अथाह है। इस कारण 
मेरे मन में इस संसार के वैभव के लिए कुछ मूल न हो। मेरे #ंतःकरण में भक्ति-साव 
बढ़े । और इसके संयोगवश ईश्वर की द्व्य कान्ति का मुझे नित्य दशन हो ॥ १॥ 


मेरे ठुगुण नष्ट होकर सदूगुणों का अंकुर फूटें। तेरी अनन्य सेवा में मेरी काया 
जीणें हो। और तेरे दिव्य प्रकाश से मेरी बुद्धि, मेरी वाकू और मेरी कृति को अज्ौकिक 
कांति मिल्ले ॥ २॥ 


तेरे नाम के स्मरण में मेरा मन क्ञीन हो जाबे। और उसे दूसरे विषयों का 
ज्ञान न हो। तेरे नामरूपी अमृत के स्वेज्जा-पान करने से वह आनंद-रूपी सागर 
में लीन हो जावे ॥ ३॥ 


तेरी कृपा ही मेरा भोजन, तेरी कृपा ही भेरा पेय। तेरी कृपा ही मेरा 
प्राण वायु हो। तेरा प्रेम-रूपी वृत्त नव पत्र फोड़कर मेरा सतत पालन, पोषण व 
विकास करे ॥ ४ ॥ 


तेरे सीमित शब्दों में विद्युत की कान्ति है। उसे मेरे अ्रंतःकरण में संचार कर 
तेजस्वी ओर समथे बना दे। और अपने भीषण बोल-रूपी गजन से भेरी देन्य-व्तत्ति का 
लोप कर दे ॥ ५॥ 


श्री गुरुदेव हम लोगों को बताया करते थे कि जितना ध्यान ओर परिश्रम उन्होंने 
इस ग्रन्थ पर केन्द्रित किया उतना अपने किसी अन्य ग्रन्थ पर नहीं। कालान्तर में मेंने 
उनके आदेश से इस पुस्तक को पद्मरूप देकर १६४२ में कन्नड लिपि में प्रकाशित कर- 
वाया । इस सन्त के इस ग्रन्थ में निहित उपदेश से गणित कुछ गीतों की रचना करने 
के लिए सी श्री गुरुदेव ने मुकसे कहा। तदनुसार मेंने चाज्नीस गीतों की रचना की जो 
अभी तक अग्रकाशित हैं हाल ही में मैंने इस पुस्तक का अनुवाद मराठी में किया है। 
यह अभी मुद्रणालय में है । 


तत्पश्चात्‌ कर्नीटक रहस्यवाद पर उनके मुख्य अन्थ की, जिसका शीर्षक कन्नड 
साहित्य में ईश्वर-प्राप्ति का माग है, तैयारी प्रारम्भ हुईं। अपने 'हिन्दी-साहित्य में 
ईश्वस्प्राप्ति का सार्ग! नामक भ्न्थ की सामान्य भूमिका में श्री गुरुदेव ने इंस ग्रन्थ 
का इस प्रकार उल्लेख किया है :--“इन तीन भारतीय भाषाओं को में मौलिक रूप 
में, जानता हँ--मराठी, कन्नड तथा हिन्दी और मैंने तीन अन्धों की योजना बना 
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#उपयुक्त कविता का हिन्दी अनुवाद भ्रीपाद वि० गोठनकर ने प्रस्तुत किया है--सम्पादक | 


( १७६ ) 


डाली है। महाराष्ट्र रहस्यवाद पर मैं एक ग्रन्थ पहिले ही प्रकाशित कर चुका हूँ । इसके 
पश्चात्‌ दूसरा प्रन्थ यही है जो हिन्दी रहस्यवाद से सम्बन्धित है और तीसरा तैयार 
होकर प्रकाशित होने जा रहा है जिसके दो परिच्छेद कनीौटक विश्वविद्यालय में प्रकाशित 
हो चुके हैं ।” यह सब, रहस्यवाद के उद्यान से रंग-विरंगे पुष्पों का चयन करने एवं 
उनकी एक माला रवामी को उपहार-रूप में सेंट करने के उनके चिरकाल से मनोवांछित 
लक्ष्य की पूर्ति के लिए था | अपने पूवरचित तीन भ्रन्थों की साँति अथीत्‌१ उपनिषद्‌ 
दशन का समीक्षात्मक परिशीलन, (२) महाराष्ट्र में रहस्यवाद तथा (३) हिन्दी साहित्य 
में ईश्वर-प्राप्ति का मागे की भाँति श्री गुरुदेव इस अन्थ में सी 'खोत एवं व्याख्या- 
विधि! का प्रयोग करना चाहते थे जिसका प्रयोग प्रोफेसर बर्नेट-सरीखे विद्वान 
बड़ी सफलतापूर्वक कर चुके थे। “आध्यात्मिक जगत के नागरिक' होने के नाते 
श्री गुरुदेव ने अपने जाल को कनन्‍नड के रहस्यवादी गीतों के विशाल समुद्र की 
गहराई ओर विस्तार को समेटते हुए फेज्नाया और अपनी व्याख्या के लिए कुछ श्रेष्ठ 
गीतों और वचनों को. चुन लिया | स्वभावतः उनका चयन किसी सम्प्रदाय या मत-विशेष 
से सीमित नहीं था | सभी सन्तों को, बिना इस बात का भेद किये कि वे वैष्णव, शेव 
या वीरशेव थे, उनसे समान सम्मान प्राप्त हुआ। उन्होंने मुसलमान सन्‍त तक से गीत 
: चुने जेसा कि वे हिन्दी के आध्यात्मिक गीतों के विषय में कर चुके थे। और उन्होंने 
केवल सुप्रसिद्ध सन्‍्तों से ही गीत लेने पर ध्यान नहीं दिया, मानव समुद्र के गे में 
चमकते हुए विशुद्धतम दिव्य प्रभा वाले रत्नों के सहश, अनजाने विकसित होकर मरु- 
स्थल के वातावरण में अपने आध्यात्मिक माघधुय को नष्ट करने वाले पुष्पों के सहटश बहुत 
से अप्रसिद्ध सनन्‍्तों का उन्होंने हाथ फेलाकर स्वागत किया और अपने सन्‍्तों की माला 
में उच्च स्थान दिया। इस प्रकार श्री गुरुदेव ने ४२ कवि-सन्‍्तों से १४५० गीत और वचन 
चुने | इनमें से २६ सन्त सुविख्यात या आंशिक रूप से असिद्ध थे । शेष २६ पूर्ण-रूपेण 
अज्ञात हैं। इनके बारे में कुछ भी ज्ञात नहीं है यहाँ तक कि इनके नाम भी लोगों को 
ज्ञात नहीं हैं। इनके विषय में हमारी सम्पूर्ण जानकारी इनके यत्र-तत्र विखरे हुए गीतों 
के अन्त में पाई जाने वाली कुछ मुद्रिकायें मात्र हैं। जहाँ. तक इन गीतों की शेज्ञी का 
प्रश्न है, इसमें सुसंस्क्ृत पंडित की अत्यन्त श्रेण्य शेत्नी से लेकर निरक्षर ग्रामीण की 
पूर्णतया निकृष्ट बोली तक शामिल है। कनन्‍्नड-रहस्यवाद के उद्यान के ये चित्र-विचित्र 
कुसुम थे जिनको इस रहस्यवादी माली ने अपने समीक्षात्मक चिन्तन तथा विवेचन के 
लिए संग्रहीत किया। अपने हिन्दी-गीतों के संग्रह की भाँति, इस संग्रह की रचना भी 
जैसा कि उन्होंने कहा है, “मु ध्यतः मेरे अपने आध्यात्मिक विकास में सहायक होने के 
लिए की गई है, 'स्वान्त: सुखाय' जैसा कि तुलसीदास कहते हैं । किन्तु मुझे प्रसन्न ता 
होगी यदि यह मेरी तरह दूसरों के लिए भी उनकी आध्यात्मिक साधना को पूर्ण बनाने 
में सहायक सिद्ध हो।१ ७ -_ः 
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१, परमार्थ सोपान : आसुख पृष्ठ ८। 


( ८० ) 


इस ग्रन्थ की योजना प्रायः उनके “ हिन्दी-साहित्य में ईश्वर-आप्ति का मार्ग ? 
के समान ही है। परमाथे-सोंपान' की भूमिका में वर्शित निम्नलिखित योजना 
सारांशतया इस अन्थ के सम्बन्ध में मी लागू होती है। “ यदि हम संसार के दर्शन 
एवं धार्मिक मतों का तुलनात्मक अध्ययन करें, विशेषतया उन महापुरुषों के जीवन- 
चरितों तथा उपदेशों का जो मानव जाति की विभिन्‍्त अवस्थाओं में विभिन्‍न युगों और 
देशों में ईश्वर के मार्ग पर चले हैं, तो हम देखेंगे कि ईश्वर्-प्राप्ति के लिए उन सबों 
ने जिस मार्ग को अपनाया उससे कुछ समान स्थूल विशेषताये' हैं | सुविधा की दृष्टि 
से उन्हें निम्नांकित पाँच शीषकों के अन्तर्गत संक्षिप्त करके लिखा जा सकता हैः-- 
प्रथम कुछ दार्शनिक, मूल्यवैज्ञानिक ( 850]8709] ) तथा मनोवैज्ञानिक प्रे रणायें हैं. जो 
मनुष्यों को आध्यात्मिक जीवन की ओर प्रेरित करती हैं। तत्पश्चात्‌ नेतिक तथा 
आध्यात्मिक तैयारी का प्रश्न आता है जिसका समाधान उन्हें मार्ग पर अग्रसर होने 
की आशा कर सकने के पूर्वे अवश्यमेव करना पड़ता है। तीसरे उन्हें अपने सम्मुख 
कुछ आचार एवं सफलता के ऐसे सिद्धान्त रखने पड़ते हैं. जिनका अनुकरण उन्हें अब 
श्यमेव करना होता है। यह वे तब तक नहीं कर सकते जब तक वे ईश्वर के स्वरूप 
तथा कार्यों का अपने पूर्वोक्त आदर्शो' से सम्बन्ध स्थापित करते हुए अपने प्रति 
स्पष्टतया निश्चित न करलें। जब ईश्वर और आदर्शा' का संबन्ध सत्तीभाँति निश्चित हो 
जाय तब उन्हें अपने पूववर्त्ती साधकों के अनुभवों की सत्यता सिद्ध करने के लिए 
स्वय' उस मा पर चलना पड़ता है। अन्त में दीघेकाल तक ईश्वर के मार्ग पर चल 
 चुकने तथा शारीरिक, मानसिक, प्राकृतिक एवं सामाजिक कष्ट तथा विज्न भेल चुकने के 
पश्चात्‌ वे अपने लिए कुछ ऐसे प्रकाश-स्तम्भों को प्रत्यक्ष पा सकते हैं. जो उन्हें ईश्वरीय 
'माग! पर साहस तथा विश्वास के साथ चल सकने और जिस उच्चतम लक्ष्य का वे 
अन्वेषण कर रहे थे, उसे प्राप्त करने में सहायक सिद्ध होते हैं ।”१ एक ओर बात इन 
दोनों ग्रन्थों में समान हे--हिन्दी-सन्तों से सम्बन्धित अन्थ की भाँति “पदों का क्रमबद्ध 
आयोजन उनका तक-संगत विभाजन, विभिन्‍न परिच्छेदों का विकास-युक्त क्रम, इस 
ग्रन्थ की भी विशेषताये' हैं ।”२ 


जब यह अन्थ तैयार हो रहा था, तब श्री गुरुदेव ने कनौटक विश्वविद्यालय के 
तत्त्वावधान में दो व्याख्यान द्यिे। पहिला २६ अगस्त १६५० को धारवार में और 
दूसरा २५ नवस्बर १६४१ को बेलगाँव में | पहिला भाषण तत्कालीन उपकुलपति और 
दूसरा श्री बी० जी० खेर प्रधान मंत्री बम्बई, की अध्यक्षता में सम्पन्न हुआ | प्रथम. 
व्याख्यान का विषय “कनौटक रहस्यवाद का परिचय” और दूसरे का.'क्नौटक रहस्यवाद 
का सारांश! था। दोनों व्याख्यानों का जनता ने अत्यन्त उत्साह के साथ रवागत किया । 
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१. परमाथथ-सोपान : सामान्य भूमिका, पृष्ठ १-२ । 
२ वहीं पृष्ठ ३। 


( श्छ१ ) 


इन भाषणों ने कनौटक-रहस्यवांद पर एक व्याख्यान-माला प्रस्तुत करने के लिए श्री गुरूँ- 
देव को उपकुलपति के द्वारा निमन्त्रण मिलने का माग्ग प्रशस्त किया और उपकुलपति ने 
इस व्याख्यान-माल्ा के प्रबन्ध का उत्तरदायित्व अपने ऊपर लिया। उन्होंने इन व्या- 
ख्यानों को अन्थाकार में प्रकाशित करवाने का दायित्व भी अपने ऊपर लिया। श्री गुरु- 
देव ने शीघ्र ही यह निमन्त्रण स्वीकार कर लिया और इस विषय पर बीस व्याख्यान 
देने के लिए सहमत हो गये। लेकिन जब वे व्याख्यान की सामग्री को जुटाने लगे तो 
उन्होंने देखा कि वह केवल दस या बारह व्याख्यानों के लिए ही पर्याप्त थी। तदनुसार 
उन्होंने इस परिवर्तन की सूचना विश्वविद्यालय के अधिकारियों को दी। किन्तु चूँकि अधि 
कारी बीस व्याख्यान चाहते थे, इसलिए उन्हें कुछ अतिरिक्त सामग्री एकत्र करके उसी 
विषय को पूव-निश्चित बीस व्याख्यानों में परिवद्धित करना पड़ा। किन्तु श्री गुरुदेव अन्त 
तक केवल चौद॒ह व्याख्यान ही दे सके, बारह धारवार में ओर दो बीजापुर में । ये सब 
व्याख्यान उनके टेपरिकडर पर अंकित कर लिये गये और बाद में उनके शीघ्र-ज्ञिपिक 
द्वारा टाइप कर लिये गये। उन्हें इस वर्ष और व्याख्यान देने थे--तीन धारवार में 
और तीन बंगलोर में । किन्तु ईश्वर की इच्छा कुछ और थी। उसने अपने दूत को 
अपना काये पूरा करने के पहिले ही बुला लिया। अकस्मात्‌ श्री गुरुदेव ने अपने नश्वर 
परिधान को ६ जून १६४७ के दिन परित्याग कर दिया और इस कारण से यह भ्न्थ 
अपूर्ण बना रहा। अन्तिम छः व्याख्यान अत्यन्त महत्वपू् थे। इस. प्रकार कनौटक 
अपने रहस्यवाद्‌ की महत्ता के विषय में उनके परिपक्व विचारों को सुनने के अपूब 
अवसर से वंचित कर दिया गया। प्रत्येक व्यक्ति के हृदय में यह पूँडने का प्रलोभन 
उठता है कि कया यह अच्छा न होता यदि विश्वविद्यालय के अधिकारी श्री गुरुदेव 
द्वारा किये गये परिवर्तन से सहमत हो जाते ! इससे हमें अब तक पूर्ण ग्रन्थ प्राप्त 
हो जाता 
हिन्दी रहस्यवाद से सम्बन्धित अन्थों के सहश श्री गुरुदेव का अभिप्नाय कनोटक 
रहस्यवाद पर भी दो गन्थ रचने का था। प्रथम ग्रन्थ का शीषक “कन्नड सन्‍्तों का पर- 
साथ-सोपान' ओर दूसरे का 'कन्नड साहित्य में ईश्वस्प्राप्ति का मा” होने वाला था । 
प्रथम में चुने हुए गीतों का संग्रह होता जो आंग्ल भाफ़ायी समुचित शीषकों के साथ, 
कननड ओर देवनागरी दोनों लिपियों में एक दूसरे के सामने छापे जाते । अंत में कुछ 
महत्त्वपूर्ण टिप्पणियाँ सी जोड़ी जातीं । श्री गुरुदेव ये शीषक ओर टिप्पणियाँ लिखवा 
चुके थे। उन्होंने मुझे इस ग्रन्थ के लिए सभी सनन्‍्तों की संक्षिप्त जीवनियाँ लिखने के लिए 
आदेश दिया जैसी कि डा० सुखदेव विहारी मिश्र ने उनके हिन्दी के परमाथ सोपान के 
लिए लिखी थीं । तदलुसार मेंने २६ कवि-सन्‍्तों के जीव्रन-चरित लिखे, पॉँग्डुलिपियाँ उन्हें 
दिखाई ओर उनमें से उन्हें पढ़कर सुनाये। शेष २६ सन्‍्तों के विषय में मुझे कुछ सूचना 
प्राप्त न हो सकी । अतः मेंने उनकी मुद्रिकाओं का उल्लेख सात्र करके विषय को 
वहीं छोड़ दिया। श्री गुरुदेव ने अपने विद्यार्थी एवं शिष्य श्री पी० एच० कुलकर्णी 


( एऐणर ) 


से कन्नड परसाथ-सोपान की है ( 27088 ०009 ) तैयार करने के लिए 
कहा जो कि वे पहिले ही कर चुके थे। मुद्रणाथ भेजे जाने के पूव उसमें उन्हें केवल 
कुछ अन्तिम संशोधन करने थे। जीवन-चरितों की रूडेय्याओं की मुद्रण प्रति सी 
पूणुतया तैयार है । 


द्वितीय अन्‍्थ अर्थात्‌ कन्नड-साहित्य में ईश्वस्थ्राप्ति का मांग में प्रथमतः दस 
रिच्छेद की आयोजना थी। अगर परिवच्छेदों के निम्नांकित शीरषकों पर हम दृष्टिपात 
करें तो हम पायेंगे कि ये किस प्रकार श्री गुरुदेव के पंचसूत्री मागे के परिवद्धित रूपमात्र 
हैं। मूलरूप में परिच्छेद-शीषक ये हैं :-- 
परिच्छेद १ आध्यात्मिक जीवन के श्र रक 
नेतिक तैयारी 
गुरु का स्वरूप और कार्य 
गुरु तथा शिष्य 
सन्त तथा ईश्वर 
ईश्वर का स्वरूप 
. ईश्वर का भाम 
अभ्यास की कला 
रहस्यानुभूति 
” १० चरम आरोहण 


कालान्तर में जब यही सामग्री बीस परिय्लेदों में विभाजित की गई तो शीपकों 
में निःसन्देह यंत्र-तत्र कुछ परिवर्तेन किये गये। किन्तु आरम्मिक योजना में कोई मौलिक 
परिवर्तन नहीं किया गया। अपने सारांश में वह वेसी ही बनी रही । इस लेख के 
अल्प विस्तार के अन्तगत इस ग्न्थ-रण्त का और विस्तार के साथ विषरण देना न तो 
सम्भव है ओर न वांछनीय ही है। इतसा कह्द देना पयौप्त है कि यह ग्रन्थ पृर्ण होने 
पर संसार के रहस्यवादी साहित्य सें महत्वपृरत शृद्धि करेगा । 

अन्त में, कन्नड के रहस्यवादी सन्‍्तों की महत्ता प्रकाशित तथा स्थापित करने 
के लिए श्री भुरुदेव द्वारा २१ नवम्बर १६४४ को विये गए इस माला के प्रथम व्याख्यान * 
में अंकित, गीक-दशंन, ईसाई मत, महाराप्ट्रीय एवं हिन्दी के ग्हस्यवादी संतों के 
आधार पर किये गये कन्नड-रहस्यवादियाँ के तुन्तमात्मक विवेचन का सारांश दे देने से 
अच्छा में कुछ और नहीं कर सकता । चूंकि इस व्याख्यान का वास्तविक अंश भुमे प्राप्त 


नहीं है अतः मेने उस व्याख्यान के अपने नोट्स के आधार पर यह संक्षिप्त विवरण 
तैयार किया है। 


७ ह & #ऋऋर #द 2७ # >छ 


( पर ) 


संसार के रहस्यवादियों में कनौटक के रहस्यवादी सन्‍तों का स्थान मनिधोरित करते 
' हुए, जो कि उस व्याख्यान का विषय था, गुरुदेव ने निम्नांकित तुलना स्थापित की । 
उन्होंने कहा, “कर्नाटक के संतों तथा संसार के इतर संतों में आश्चय-जनक सांहश्य 
है । यदि ग्रीक दाशंतिकों का लें तो कल्याण-स्थित अनुभव मन्तप के महान 
संत प्रभुदेव सुकरात से मिलते हैं। वासवेश्वर का प्लेटों और चन्नवासव का फीडो 
से सादश्य है । सवज्ञ का ह्िंतीय रूप हेक्लाइटस (्०-०४६]७४६०७ ) है । 
कनन्‍नड के कुछ सन्‍तों की तुलना ईसाई-सन्तों से भी की जा सकती है। प्रभुदेव 
की ईसामसीह से, वासव की सन्त पाल से, सिद्धराम की सन्‍त आगरस्टाइन से, 
चन्नवासव की सन्त लूथर से समता है। यदि महाराष्ट्रीय संतों को लें, तब भी हम 
उनमें और कनोटक-सनन्‍्तों में साहश्य-चिह्ृ पायेंगे। वासव तुकाराम के समान हैं। 
चन्नवासव की सक्गठन शक्ति ओर प्रचार-कुशल्ता की तुलना रामदास के इन्हीं गुणों से 
की जा सकती है। जगन्नाथ दास और निजगुणी विद्वत्ता तथा साहित्यिक रचना दोनों 
टष्टिकोण से एकनाथ के समकक्ष हैं। कुछ बातों में कनकदास चोखामेला से मिलते- 
जुलते हैं। यह सत्य है कि जहाँ तक रहस्यानुभूति के उत्कष तथा उनकी काव्य-कृतियों 
की समृद्धि की बात है, उनमें महान्‌ अन्तर है, तब भी यह तथ्य है ही कि दोनों 
महान्‌ रहस्यवादी थे । काखन्दकी के सन्त श्री महीपति रवामी का ही द्वितीय 
रूप ग्वालियर के सन्‍त महीपति हैं । दोनों महान्‌ परिडत, महान कवि 
एवं महान्‌ रहस्यवादी थे । दुर्भाग्यवश इन दोनों सन्‍्तों का सम्र॒द्ध रहस्यवादी साहित्य 
अभी तक अप्रकाशित तथा अनवगाहित पड़ा हुआ है। फल्नस्वरूप, विद्वानों का उचित 
ध्यान इनकी ओर आकर्षित नहीं हुआ है जिसका यह प्रक्ृष्टरूपेण अधिकारी है। अतः 
दोनों प्रसिद्धि नहीं पा सके । इसी तरह की समता कन्‍नड एवं हिन्दी सन्‍्तों में भी 
स्थापित की जा सकती है । जो स्थान तुलसीदास का हिन्दी साहित्य में है वही कन्नड 
साहित्य में पुरन्द्रदास का है। साहित्यिक दृष्टि से दोनों समान होते हुए सी, आध्या- 
त्मिक अनुभूति की दृष्टि से पुरन्द्रदास तुलसीदास से कहीं आगे हैं। यद्यपि तुलसीदास 
की भाँति पुरूद्रदास ने भी अपनी आध्यात्मिक साधना सगुण-सक्ति से प्रारम्भ की 
तथापि कालान्तर में वे एक महान्‌ योगी हो गये। इसी प्रकार विजयदास सूरदास के 
 सहश हैं, कनकदास रैदास से मिलते-जुलते हैं और शरीफ साहब की कुछ बातों में 
_ कबीरदास से समानता है । सर्पभूषण चरणदास के समकक्ष हैं।” श्री गुरुदेव द्वारा की 
गई यह तुलना, ऐसी आशा है, संसार के रहस्यवादियों में कनन्‍नड के सन्‍्तों का जो 
उच्च स्थान है, उस पर कुछ प्रकाश डालेगी । 

संक्षेप में, कनौटक रहस्यवाद पर उस महान ग्रन्थ की, जिसे श्री गुरुदेव ने इतनी 
योग्यता के साथ आयोजित किया और लगभग पूरा किया, यह रूप-रेखा है। हम 
लोगों की क्‍या ही ल्ालसा है कि उन्हें अपने महान गन्थ को अन्तिम संशोधन करके 
अंतिम रूप देने का अवसर मिलता |! धन्य है वह शिष्य जिसे इस ग्रथ को पूरा 


( शप्र४ ) 


करने का भार सोंपा जायेगा तथा ईश्वर के नगर” से' श्री गुरुदेव जिसे निर्देश-स्फूर्ति 
प्रदान करेंगे । कनौटक विश्वविद्यालय घनन्‍्य होगा जब वह इसे प्रकाशित करने 
का सम्मान प्राप्त करेगा। और घन्य होगा प्रिय कर्नाटक प्रदेश जब यह बहुमूल्य 
ग्रथ प्रकाशित होकर उसके पुत्र एवं पुत्रियों के जीवनों को पविन्र तथा आलोकित 
करेगा और उसके सहान्‌ रहस्यवादी सनन्‍्तों के सन्देश को संसार के कोने-कोने में 
प्रसारित करेगा। 


अनुवादकर्ता 


सुरेशचन्द्र दीक्षित, एम० ए०, 
अग्रवाल महाविद्यालय, प्रयाग | _ 


ि 


गुरुदेव रानडे की साध्य-साधन-सीमांला 
लेखक जी० बी० तुलपुक्ते, एम ० ए० 


तीस वर्ष पूर्व की बात है, एक दिन गुरुदेव के साथ निम्बल के आश्रम 
में भ्रमण करते हुए मेंने उनसे पूछा कि वह चरम उद्देश्य क्या है जो आध्यात्मिक 
माग से परमाथ द्वारा प्राप्त किया जा*-सकता है। उन्होंने तत्काल ही श्री रामदास के 
तीन ३ में उत्तर दिया जिनका “मिस्टीसिज्म इन महाराष्ट्र” में इस प्रकार वर्णन किया 
गया हू $-- 


“केवल तभी किसी मनुष्य को उसके आध्यात्मिक जीवन के लक्ष्य पर पहुँचा हुआ 
माना जा सकता है जब कि वह स्वयं यह जान गया है. कि उसके समस्त पाप समाप्त 
हो गये हैं ओर जन्म-मरण-चक्र स्तब्ध हो गया है, जब कि वह आत्मा-परमात्मा दोनों 
को ही जान गया है और जब वह आत्मा के परमात्मा के प्रति पूर्ण आत्म-समर्पण का 
अनुभव कर चुका है, जब वह उस तत्व को जान गया है जिससे संसार बना है और 
जो उसकी उत्पत्ति का उत्तरदायी है” (पु० ४०६ )। आध्यात्मिक जीवन के लाभ 
के ऐसे दिव्य साक्षात्कार का मैने कभी बौद्धिक विचार सी नहीं किया था। मैंने 
सोचा कि इस दिव्य साक्षात्कार पर विचार मात्र करने से सी कोई अपने तुच्छ 
आध्यात्मिक अनुभव पर गये नहीं करेगा । कहना न होगा कि उस अवसर ने मुझ पर 
गहरा प्रभाव डाज्चा। ..ः द 


गुरुदेव रानडे के सम्पक में आने वाला प्रत्येक व्यक्ति भी श्रकार जानता है कि 
ब्रह्म-साक्षात्कार ही उनका लक्ष्य था जिसके लिए उन्होंने अपना जीवन ओर तत्सम्बन्धी 
प्रत्येक वस्तु अपण कर दी और उस नाम के साधन से पचास वर्ष गहन मनन में लगा 
रखा जो कि सोभाग्यवश उन्होंने अपने सद्गुरु से प्राप्त किया था । त्रह्म-साक्षात्कार उनका 
साध्य था और नाम द्वारा मनन था साधन । हे “ 

गुरुदेव रानडे ने एक बार कहा था; “मेंने अपनी श्रद्धा का बोद्धिक समथन प्राप्त 
करने के लिए दर्शन का अध्ययन किया ।” उसी विचार को उन्होंने 'कन्टेम्पोरेरी इग्डियन 
फिलासफी के पृष्ठ ५६२ पर व्यक्त किया है--“मेरे दाशंनिक जीवन के आरम्भ से ही 
आध्यात्मिक जीवन मेरा लक्ष्य रहा है। मुझे आशा है कि वहीं उसका उपसंहार भी 
होगा।” यह आशा पूर्णतः सत्य सिद्ध हुईं। सभी जानते हैं कि गुरुदेव ने अपनी 
आस्थाओं के निर्माण के लिए दशन का अध्ययन नहीं किया। उनकी आस्था तो जन्मजात 
श्री और उनके झपने आध्यात्मिक अनुभवों और अपने महान्‌ गुरु के जीव॒न के अवलोकन 

शछ 


तथा उनके उपदेशों के श्रवण में विकास हुआ और स्थिरता बढ़ी। उन्होंने अपने दाशनिक 
ग्रन्थ भी इसलिए लिखे कि “सगवद्गीता और उपनिषद-सरीखे भअन्थ सारत से 
आधुनिक विचारों के प्रकाश में बौद्धिक परिपुष्टि चाहते हैं. ( उप० भूमिका पु० १४ )। 
वे यह भी कहते हैं कि “उनके अपने विचार सम्पूरों अन्थ में जान-बूक कर कहीं भी 
नहीं दिए गए हैं, परन्तु जो भी इस अन्थ के समस्त तथ्यों को पूर्णतः ग्रहण करने का कष्ट . 
करेगा वह देखेगा कि लेखक किन रचनात्मक विचारों को उपस्थित करना चाहता है” 
( उप० भूमिका पृ० २०-२१ )। अब हमें यह देखना है कि गुरुदेव आदर्श अथवा लक्ष्य 
के विषय में क्‍या कहते हैं क्योंकि यद्यपि उनकी अपनी आस्था आध्यात्मिक अनुभव _ 
ओर गुरु के उपदेशों से उत्पन्न हुई थी तथापि उन्हें युवा भारत अथवा यथाथ में मानवता . 
के सन्मुख भी ब्रह्म-साक्षात्कार का आदशे रखना था और फिर उसकी पुष्टि के हेतु - 
बौद्धिक तक खोजने थे । 
इस आदश के विषय में गुरुदेव रानडे कहते हैं, “नेतिकता रहरयवादी दृष्टिकोण 
में समाप्त होनी चाहिए जो कि मानव जीवन का एकमात्र लक्ष्य ओर मम्तव्य है” 
( उप० पु० श८७ )। “रहस्यवाद ही सर्वोच्च दृष्टिकोण है जो मानव के सामथ्य में 
है। वह ईश्वर का एक प्रशान्त एवं भक्तिपूर्ण मनन है ” ( महाराष्ट्र रहस्यवादः भूमिका _ 
पु० १ )। “रहस्यवाद का तालये मस्तिष्क के उस दृष्टिकोण से है जो ईश्वर के निकट, . 
व्यक्तिगत और सहजज्ञान-जनित प्रत्यक्ष में विश्वास करता है ।” “इस ग्रन्थ का चरम _ 
उद्देश्य आध्यात्मिक है। प्रत्येक अन्य वस्तु उस उद्देश्य के आधीन है” ( उप० भूमिका 
पु० १२ )। गुरुदेव की एक पुस्तक का नाम ही “ब्रह्म-साक्षाक्कार के दशन के रूप में 
भगवदूगीता का दशन” है जिसमें “ब्रह्म-साक्षाकार के दर्शन के रूप में उन्होंने 
भगवदू-गीता की सुन्द्र व्याख्या की है। उनके रहस्यवादी आदश ब्रद्यग्साज्षात्कार की .. 
परिपुष्टि में इससे अधिक उद्धरण देना आवश्यक नहीं है। एक अन्य स्थान पर उन्होंने. 
कह! है कि जिन प्रमुख सत्यों का उपनिषद्‌ के ऋषियों ने पता लगाया हैं वे ये हैँ-- . 
“आत्मा है और उसको पाया जा सकता है। शरीर के समान संसार भी आत्मा का 
आवरण मात्र हे। अथवा दोनों आत्मा ही हैं।” यहाँ सी आत्म-साज्षात्कार पर ही 
जोर है। पूर्ण अद्वेत की दाशेनिक स्थिति के विषय में वे कहते हैं. कि “पूर्ण अद्वैत | 
की अवस्था का बौद्धिक दर्शन और रहस्यवादी अनुभव इस तथ्य पर निर्भर करता है 
कि आकृृतिक रूप से हम आध्यात्मिक यात्रा में मार्ग-दशंक होने वाले हैं अथवा 
रहस्यवादी । हमारे अन्तिम अध्याय से यह स्पष्ट है कि हम पिछला विकल्प ही अधिक 
पसन्द करेंगे” (उप० पृ० २७८ ) | 
त्रह्म-साक्षात्कार अथवा आत्म-साज्ञात्कार के रहस्यवादी आदशे में आस्था की 
बौद्धिक परिपुष्टि के विषय में डा० रानडे कहते हैं, “उपनिषद्‌ सत्य का एक ऐसा रूप दे 
सकते हैं जो मानव की वैज्ञानिक, दाशेनिक ओर घार्मिक अभीष्साश्रों को संतुष्ट करेगा 
क़्योंकि वे हमको एक ऐसा दृष्टिकोण देते हैं जिसको तत्व के व्यक्तिगत प्रत्यक्ष और 


] 
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( श्८७ ) 


सहज ज्ञान से प्रतिपादित होते हुए देखा जा सकता है, जिसका कोई विज्ञान खंडन नहीं 
कर सकता, जिसको समस्त दशन हमारी चेष्टाओं के अन्तिम लक्ष्य के रूप में इक्षित कर 
सकता है और जो उन धम्म के विभिन्नरुपों में अन्तरस्थ सत्य के रूप मे देखा जा सकता है 
जो केवज्न इसलिए भगड़ते हैं कि वे एक स्थ।न पर नहीं मिल्न सकते” (उप० प्रु०२)। 
“उपनिषदों के उपदेश रहस्यवादी अनुभव के लक्ष्य पर मिलते हैं” ( उप० भूमिका 
प्ृ० १० )। अतः सत्ता के विषय में उपनिषदों के विचार सामान्य रहस्यवाद की 
धारणाओं के समान हैं । अ्रब हम रहस्यमय सत्ता के इस रूप पर क्रमशः विज्ञान, दर्शन 
ओर धरम के दृष्टिकोण से संक्षेप में विचार करना चाहते हैं । 


“सभी युग ओर देशों के रहस्यवादियों ने एक ही भाषा बोली हे क्योंकि वे एक 
ही आध्यात्मिक देश के निवासी हैं | उनमें कोई भी जाति, समाज अथवा राष्ट्र का भेद्‌- 
भाव नहीं है। देश-काल का उनके आध्यात्मिक अनुभव के शाश्वत एवं अनन्त स्वभाव 
पर कोई प्रभाव नहीं हे” ( पाथवे ठु गाड, भूमिका ० २)। परन्तु विज्ञान रहस्यवाद से 
इन सन्‍्तों के रहस्यवादी अनुभव की प्रामाणिकता को सिद्ध करने की आशा करता है। 
आध्यात्मिक अनुभव की परख का प्रमुख चिह्न है उसकी सावेजनिकता और अन्‍य गुण 
गौण हैं । पूर्व ओर पश्चिम के रहस्यवादियों का सामूहिक अनुभव यह सिद्ध करेगा कि 
उनके रहस्यवादी अनुभव में कुछ सावजनीनता है। ईश्वर का नाम, भक्ति की अग्नि, 
आत्मसाक्षात्कार की प्रकृति इत्यादि के विषय में उनके उपदेश एक-से ही हैं “यही 
सावजनीन तत्व, जैसा कि कान्ट कहते हैं, रहस्यवादी अनुभव को यथार्थता, निश्चित रूप 
ओर प्रामाणिकता प्रदान करता है।'' 'रहस्यवादी अनुभव दैवी रूप है। यह देवी तत्व ही 
उसको इतना अधिक प्रभावोत्पादक और प्रामाणिक बनाता है ( पी० जी० भूमिका प्र००८) । 
कुछ ओर भी चिह्न हैं। “सही बौद्धिक विचार'*****रहस्यवादी अनुभव का निश्चित 
साथी है **: आध्यात्मिक अनुभव के सत्य की दूसरी पहिचान व्यक्ति और समाज के 
निश्चित नेतिक विकास को करने की उसकी योग्यता हैः * 'उनका ( सन्‍्तों का ) अनुभव 
सदैव ही प्रसन्‍नता ओर आनन्द का अनुभव रहा है। वास्तव में वह संभवतः मानव के 
योग्य सर्वोच्च आनन्द है। कोई रहस्यवादी अत्यधिक भावुकतामय होता है, केवल यह्‌ 
भावुकता बुद्धि के नियंत्रण में रहनी चाहिए” ( वही भूमिका ४० ५-७ )। मानव की 
शक्ति ओर सर्वोच्च आनन्द का इतना महान विकास रहस्यवादी अनुभव के सत्य की 
निश्चित पहिचान है। भ्रम अथवा कल्पना से कभी इस प्रकार का सवोंगीण विकास 
नहीं हो सकता। 

यहाँ तक विज्ञान की बात हुईं। अब दशन को लीजिए | “किसी भी आध्या- 
त्मिक सिद्धान्त के सत्य ओर प्रामाण्य को जीवन को अधिक देवी और रहने योंग्ये 
बनाने की उसकी शक्ति से जाना जा सकता है” ( उप० भूमिका ४० १४ )। ज्ञान, दर्शन 
अथवा अध्यात्मशास्त्र का जीवन को देवी बनाने में सही काय क्‍या है? क्‍या केवल 
'तक पर आधारित रह कर ये इस काय में सहायता कर सकते हैं ? “मानव जीवने 


( . शृ्घ्८ ) 


के सर्वोच्च सत्यों, आत्सा, विश्व और ईश्वर के विषय में दाशंनिक विचार केवल 
बुद्धि के बल पर नहीं किए जा सकते क्‍योंकि बुद्धि आत्माश्रय-दोष, इन्द्रावली और 
शुष्क तकना तक ही सीमित है।” ( उप० भूमिका पृ० ६ )। शुद्ध बुद्धि के विचारों के 
साथ “शुभ और मूल्य के विचारों” का योग आवश्यक है। अतः रहस्यवाद उपनिषद्‌ 
दर्शन का पूर्णत्व था जैसा कि वह समस्त दशनों का ५णुत्व है। और '*' उपनिषदों 
के सृष्टि-विज्ञान, मनोविज्ञान, अध्यात्मशास्त्र और नीतिशास्त्र उनके रहस्यवादी 
सिद्धान्तों के केवल सहायक मात्र हैं ( उप० पृ० ६५ )। गुरुदेव रानडे हमें बतलाते हैं. 
कि किस प्रकार दशन रहस्यवाद में समाप्त होता है। उपनिषदीय दाशनिक को इस सर्वा- 
धिक केन्द्रीय समस्या का उत्तर जानना ही चाहिए कि सत्य क्या है, आत्मा क्‍या है और 
उसके विषय में वह क्या बौद्धिक विचार कर सकता है ? इस समस्या को सुलमाने का 
प्रयस्त उसको अध्यात्मशास्त्र के हृदय-अ्रदेश तक से जायग। और जब एक वीड्धिक हल 
मिल जायगा तो दूसरी समस्या होगी कि उस ज्ञान को किस भ्रकार प्राप्त किया जाय, 
व्यवहार का क्‍या नियम होना ,चौहिए जिसको पाज्न करके कोई ईश्वर को पाने 
की आशा कर सके। इस व्यावहारिक प्रयत्न के परिशाम-रवरूप वह रहुस्यवादी दृष्टिकोश 
आयेगा जो नैतिक प्रयत्न को पूर्ण करेगा और जो नैतिक प्रयत्न के बिना “हेमलेट” को 
निकाल देने से “हैमल्षेट नाटक” के समान होगा ( उप० प्रु० ६४-३५ ) | इस प्रकार दशेन 
नेतिकता की ओर ले जाता है और नैतिकता रहस्यमय जीवन में समाप्त होती हे जो कि 
देवी और रहने योग्य जीवन है। इस प्रकार दशंन हमारे प्रयत्न के अन्तिम लक्ष्य के 
रूप में रहस्यवादी आदशे की ओर इंगित करता है । 

.. दशेन से आशला कदम है नेतिकता । हम देखेंगे कि किस प्रकार नेतिकता रहस्य 
वाद से सम्बन्धित है और अन्त में किस प्रकार रहस्यचादी आदशे धार्मिक भावनाओं 
को भी सन्‍्तुष्ट करता है। “उपनिषदों की नेतिक समस्या एक ओर अध्यात्मशास्त्र से 
सम्बन्धित है और दूसरी ओर रहस्यवाद से | ****** यदि हम सम्पूर्ण रूप में मानव की 
चेतना की एकता पर विचार करें तो मानव चेतना के सर्वोच्च विकास के पक्ष में बौद्धिक 
को नेतिक और नेतिक को रहस्यवादी तत्व से प्रथक्‌ करना पूर्णतया असंभव प्रतीत 
होगा। नेतिक रीढ़ के बिना बुद्धि केवल शब्दकौशल् पर उतर आएगी और नैतिकता 
के बिना रहस्यवादी यदि संभव भी हो तो वह एक घृणित जीव मात्र होगा जो मानव 
के आध्यात्मिक विकास पर कल्लंक के समान है | और फिर ज़िस प्रकार बुद्धियुक्त होने के 
लिए नैतिकता को बुद्धि के साथ दृढ़तापूवक सम्बन्धित होना चाहिए उसी प्रकार उसकी. 
पूरुता के लिए उसको रहस्यवादी दृष्टि में समाप्त होना चाहिए जो मानव जीवन का एक 
भात्र आदश है। संक्षेप में मानव के सर्वोच्च आध्यात्मिक हित के पक्त में आध्यात्मिकता, 
नेतिकता ओर रहस्यवाद एक दूसरे से उतने ही अप्रथक्‌ हैं जितने कि उसके सर्वोच्च 
मनोवैज्ञानिक विकास के लिए बुद्धि, संकल्प और संवेग” (उप० प्रु० रप७-र८्८ )। 
“सर्वोच्च नेतिक लक्ष्य ( आनन्द ) साथक के प्रयत्नों के लक्ष्य के रूप में त्रिविश्व 


( ८६ ) 


एकता (ब्रह्म, आत्मा और जीव ) के /रहस्यवादी साक्षात्कार में है? (उप प्र॒० 
३०४ )। आत्म-साज्षात्कार के नेतिक और रहस्यवादी पक्ष यहाँ मल्ीमांति मिश्रित . 
कर दिये गये हैं. (उप० पृ० ३०४ )। आध्यात्मिक अलुभव के बिना नैतिकता 
अपूरश[ रहेगी | को 82. ; 

. यह देखने के पश्चात कि किस प्रकार नैतिकता केवल रहस्यवादी अनुभव में पूर्ण 
होती है हम अन्त में यह देखना चाहते हैं कि सत्ता का रहस्यवादी दृष्टिकोण किस प्रकार 
धार्मिक आकांक्षाओं को सन्‍्तुष्ट करता है, किस प्रकार वह सब धर्मों में अन्तस्थ देखा 
जा सकता है। अपने मिस्टीसिज्म इन महाराष्ट्र की भूमिका में गुरुदेव रानडे ने 
आत्म-साक्षात्कार, आत्मा-परमात्मा की एकता, सफल रहस्यवादी के ऐश्वय, आदशे 
सन्त, नाम की महत्ता इत्यादि के विषय में पूव और पश्चिम के रहस्यवादियों के 
वचनों की तुलना की है। वहां उन्होंने रहस्यवादी अनुभव की उपमाएं भी दी हैं । “पूर्व 
ओर पश्चिम के रहस्यवादियों के इन उपदेशों की तुलना से .हम कह सकते हैं कि वे 
किसी प्रकार किसी कल्पनीय पारस्परिक प्रभाव का परिणांम नहीं हैं परन्तु एक व्यक्ति- 
गत, सामान्य ओर निकट रहस्यवादी अनुभव के परिणाम हैं। हेराक्लाइटस कहता 
है “जो जाग्रत हैं उनका एक सामान्य संसार है और जो सो रहे हैं उनमें से प्रत्येक 
की दुनिया अलग-अलग है ( एम० एम० भूमिका १६)”। इस श्रकार सभी काल 
ओर देशों के रहस्यवादी एक दिव्य समाज बनाते हैं ( एम० एम० प्र० ८)। सभी 
धर्मों के बीच एक रहस्यमय अनुभव का सूत्र हे जो मानवता को अराठृत्व के बंधन 
में बांधता है और जिसके कारण गुरुदेव रानडे ने कहा कि वे धर्म को समभते हैं, धर्मों 
को नहीं और मानव अआरतृत्व एक ईश्वर और एक धम्म के आधार पर दी भ्राप्त किया 
जा सकता है। हे... मो न 

गुरुदेव रानडे के अनुसार आत्म-साक्षात्कार और ईश्वर का शान्त और सौम्य 

मनन ही मानव का उद्देश्य है। इस साध्य की प्राप्ति के साधन पर विचार करने से पूर्व 
हमें आत्मा अथवा ईश्वर के साज्ञात्कार के विषय में दो प्रश्नों का उत्तर देना है। प्रथम 
मौलिक प्रश्न है कि आत्मा को, जो चिरन्तन ज्ञाता है, किस प्रकार जाना जा सकता है ! 
उत्तर यह है कि आत्मानुभूति संभव है क्‍योंकि “आत्मा को आत्मविभाजन की महान 
शक्ति मित्री है। आत्मा स्वयं को ज्ञाता और ज्ञेय में विभाजित कर सकती है “( उप० प्र० 
२७४ ) |” रहस्यवादी सत्ता के रूप में आत्म-चेतना के अनुरूप अन्तदेशन एक मलोवेज्ञा- 
पद्धति है, केवल अन्तदेशेन ह्वारा ही आत्मानुभूति संभव है ( उप० ए० २७४ )। 
दूसरा प्रश्न उस शक्ति के विषय में है जिससे हम आत्मा अथवा ईश्वर का अनुभव पा 
सकते हैं। ईश्वर के अनुभव के लिए सहज ज्ञान जो बुद्धि सम्बेदना और संकल्प से सिनन्‍न 
है अत्यन्त आवश्यक है। “बुद्धि, संवेदना और संकल्प में संघ होने के बज़ाय बुद्धि 
उन सबकी पीठ पर रहती है ( पी० जी० भूमिका पु २)। ईश्वर का साक्षात्कार प्राप्त 

करने के लिए साधन है निष्पाप ओर गुणवान्‌ मन से नाम-चिन्तन। शुद्ध जीवन 


( १६० ) 


मौलिक शते है । नाम किसी सदूगुरु से प्राप्त करना चाहिए जिसका आध्यात्मिक अनुभव 
आध्यात्मिक गुरुत्वाकर्षण के सिद्धान्त के अनुसार स्वभावत: ही शिष्य में अवतरित 
होना चाहिए” (पी० जी० पृ० १४८)। “आत्मानुसव की झँचाई पर पहुँचे हुए 
आध्यात्मिक गुरु से साधक जो नाम पाता है केवल वही इस विषय में सहायक हो 
सकता है ( पी० जी० प० १४८ ) | यह सबीज नाम कहलाता है। नाम-चिन्तन की भी 
एक पद्धति है। वह आन्तरिक अथवा मानसिक चिन्तन होना चाहिए । 

इसके बाद आता है गहन चिन्तन जो चिन्तन-प्रणाली का मूलतत्व है। फिर 
साधक को अपना चिन्तन जीवन के अन्त तक जारी रखना चाहिए, उसको अपने जीवन 
भर प्रयोग करना चाहिए और अन्त में वह सब भक्ति-भावना से होना चाहिए। दीघेकाल, 
नेरंतय और सत्कार इस भ्रणाली को प्रभावोत्पादक बनाने की आवश्यकता शर्ते हैं ( पी० 
जी० प० १२४ )। अन्त में आत्मा की अंधेरी रात का विषय आता है। “रहस्यवादी 
अनुभव के इतिहासों में हम पढ़ते हैं. कि किस प्रकार लगभग श्रत्येक सन्‍त के जीवन में 
सबसे ऑअधेरा समय ऊषा के निकटतम होता है।'"* '"****' जब तक हम ईश्वर की 
शक्ति के सन्मुख पूर्ण असहायता का अनुभव नहीं करते तब तक ईश्वर की कृपा संभव 
नहीं हो सकतो” (पी० जी० ० १८१-१८२ )। इस अधेरी रात के बाद ईश्वरीय 
कृपा होती है और साधक प्रकाश, रंग, रूप, शब्द इत्यादि का अनुभव श्राप्त करता है, इन 
अनुभवों के विषय में पतव्जलि का कथन है कि “ततः प्रातिसश्रावणास्वादवेदनादश- 
बातो जायन्ते” । गुरुदेव रानडे के ग्रन्थों में इस अनुभव के विषय में उपनिषदीय ऋषि 
और मराठी तथा हिन्दी सन्‍्तों की उक्तियाँ भरी पड़ी हैं। परन्तु “किसी अनुभव के 
आनन्द और दशन में वही अन्तर है जो ज्ञान और तादात्य में”? ( उप७ प्रू० ३०६ )। 
अतः यह समभाने के लिए वे जीवन को देवी और अधिक रहने योग्य बनाते हैं” जो 
कि सानव॑ का यथाथ लक्ष्य है। उनके वर्णन के उदाहरण देना अत्यन्त लाभप्रद होगा। 
इस अनुभवों का प्रभाव ही हमें उनकी पविश्नता और महानता के विषय में सन्‍्तुष्ट कर 
सकता है ।” समाधि के अनुभव का लाभ क्‍या है जब तक कि उसके मनोवैज्ञानिक, 
नेतिक, आध्यात्मिक अथवा पारलौकिक परिणाम नहीं होते (पी० जी० प० ३२६ )” ९ 
तब इन आध्यात्मिक अनुभवों अथवा ईश्वर-साज्षात्कास के परिणाम क्या होते हैं ९ 
उनकी संख्या अधिक है जिनमें से कुछ की ओर हम इंगित करेंगे । कबीर कहते हैं कि 
“जुगन जुगन की तृषा बुकानी। करम सरम श्रघ व्याधि टरै। काल कराल निकट नहि 
आवे । अमर होय कबहूँ न मरे ।” ( पी० जी० ४० २२६ )। जब कोई सन्त प्रभुप्रेम की 
मदिरा का पान कर लेता है तब उसका सन्देह समाप्त हो जाता है और वह पूर्ण समत्व 
. पर पहुँच जाता है। उसका एक गुप्त अनुभव है। अपनी प्मात्मा का मूल्यांकन करते हुए 
वह किसी की भी परवाह नहीं करता और देवी चिन्तन तथा देवी आनन्द में मग्न रहता 
है। ईश्वर की ्राप्ति से पूणं समता आती है। ईश्वर के साक्षात्कार .फ्े पश्चात्‌ मौन 
की अवस्था है। सन्त एक प्रकार से ईश्वर के समान बन जाता है। वह सदैव ब्रह्मानन्द 


९. शहर ,) 


की अवस्था में रहता है। जब तक और जब कभी वह चाहे उसे अज्यानन्द का रस लेने 
से कौन रोक सकता है ९”? ( पी० जी० ४० २४१)। क्‍ 

यहाँ पर एक आदश उपनिषदीय सन्त का वर्णन है :--“एक व्यक्ति जिसके लिए 
ये सभी प्राणी आत्मा बन चुके हैं उसका क्‍या दुख, क्या क्लेश हो सकता है जब कि 
उसने सब वस्तुओं में एकता देखी है ? वह दुख के अन्त तक चल्ला गया है और उसने 
इच्छा के बाह्य आवरण को काट डाला है जिसने अब तक उसे अन्धकार और निराशा से 
ढँक रखा था। उसकी समस्त इच्छायें समाप्त हो चुकी हैं. क्योंकि वह सर्वोच्च इच्छा 
अर्थात्‌ आत्म-साज्षात्कार को पूर्ण कर चुका है। जिस प्रकार जल्न-विन्दु कभी कमल के 
पत्ते पर नहीं ठहरते उसी प्रकार पाप उसे कभी दूषित नहीं करता । उसके लिए कोई 
पाश्चात्ताप की भावना नहीं है। वह कभी नहीं सोचता कि उसने शुभ काये क्यों नहीं 
किये और केवल बुरे काय ही क्‍यों किये। वह सत्ता की प्रकृति को जान गया है और 
इस प्रकार इनन्‍्हों से परे पहुँच गया हे। यदि कोईं उसको कष्ट देने का निश्चय करे तो 
उसकी आशायें छिन्न-भिन्न हो जायेंगी क्‍योंकि अभेद्य शित्षा पर कांटे मारने वाली 
कोई भो वस्तु स्वयं खंड-खंड होकर विखर जायेगी। सन्‍त एक अभेद्य शित्ा है। वह 
शाश्वत समता प्राप्त कर चुका है क्‍योंकि जेसा कि उपनिषदों का कथन है उसने ईश्वर 
को “एकत्रित” कर लिया है। योग की पद्धति में पूर्ण पर चिन्तन करने के कारण मन 
सहित उसकी सभी इन्द्रियाँ गतिहीन हो गई हैं और आत्मा को प्राप्त करने के कारण 
उसने कहीं शाश्वत आनन्द प्राप्त कर लिया है” ( उप० पृ० ३१४ )। 
द अब हम एक महान्‌ उपनिषदीय रहस्यवादी के अनुभव के पश्चात्‌ का स्वगत 
भाषण देकर यह संक्षिप्त लेख समाप्त करते हैं :-“अन्त में महानतम रहस्यवादियों में 
से एक, जिसका स्वगत भाषण तैत्तिरीय उपनिषद्‌ में हमारे लिए सुरक्षित रखा गया है, 
उपनिषद और उनके बाद के साहित्य में अनुपम छटा वाले एक पद में हमें बतलाता है 
कि जब वह अपने इहलौकिक, प्राशिक, मानसिक, बौद्धिक और आनन्दिक कोष 
को पार कर जाता है तब वह सार्वभौम एकता का गीत गाते हुए अपने एकान्त में 
पूर्ण निस्तब्धता में बैठा रहता है। “कितना आश्चय-जनक है ! कितना आश्चर्य-जनक 
है !! कितना आश्चर्ये-जनक है !!! में भोजन हूँ! में मोजन हूँ !! में भोजन हूँ !!! में 
भोजन को खाने वाला हूँ, में भोजन को खाने वाला हूँ, में भोजन को खाने वाला हूँ; 
में उनकी एकता बनाने वाला हूँ ! में उनकी एकता बनाने वाला हूँ !! में उनकी एकता 
'बनाने वाला हूँ !!!” इन उक्तियों का आध्यात्मिक अथे केवल यही है कि वह स्वयं 
ही समस्त भूत था और स्वयं ही समस्त आत्मा और उनका सम्बन्ध सूत्र । और 
ज्ञानमीमांसीय अथ यह है कि वह स्वयं ही द्रष्टा-संसार है, स्वयं ही दृश्य संसार है 
ओर स्वयं ही दृग्ह्श्य-सम्बन्ध। यह एक ऐसी आध्यात्मिक अवस्था हे जिसको एक 
आधुनिक आदशेवादी विचारक ने एक ऐसी स्थिति कहा है जिसमें युद्ध स्थल, 
योद्धा ओर युद्ध ससी का अन्तर अन्तध्यौन हो जाता है। यह एकता का संगीत वैसा 


( १६४५ ) 


ही है जैसा कि हम बहुघा अन्य देशों में भी पाते हैं। यथा “में नियम की प्रथम 
उत्पत्ति हूँ, में देवताओं से भी बृद्ध हूँ। में अमरत्व की नाभि हूँ। वह जो कि मुझे देता 
है, वहीं मुझे रखता है। जो सभी भोजन को खाता है, ह उसे भोजन की तरह खाता 
हूँ। में सूय॑ के समान तेज से समस्त विश्व को ढँक लेता हूँ।” 

क्या इससे अधिक आनन्दमय, देवी अथवा रहने योग्य जीवन की कल्पना संभव 
है ? हम इश्वर के प्रति आभारी हैं कि गुरुदेव रानडे केवल ऐसे रहस्यवादी ही नहीं 
हैं जिनका रहस्यवादी अनुसव उनको देवत्व तक उठा देने को पर्याप्त है परन्तु 
एक दाशेनिक भी हैं ओर वे इस कारण विचारशील मानवता को भी साध्यों के एक दैवी 
राज्य तक उठा सकते हैं। 


संकेत-सूची-- 
उप9 ४. (/07807767ए0 5प/"ए0ए 0 [7)808]99070 2]0809॥%ए 
एम० एम०--/५४४097) 770 /9)979,907&. 
पी० जी०- 29800 9७999 00 0०4 ॥0 मरफवा ॥$0.ए70. 
अनुवांदक रामनाथ शर्मों, एम० ए०, डो० फिल्न० । 
इलाहाबाद । 


गुरुदेव रानडे की नाम-साथना का फल. 
एस० ए.न० देशपारडे, एम० ए०, बी० एस-सी, तकं-अध्यापक, विलिंगटन कालिज, सांगली 


१. १ जून १६३४ को जब में पहली बार गुरुदेव रानडे के निम्बल आश्रम 
में गया तो प्रवेश करते हुए ही पाया कि वह्‌ वातावरण “ नारायण, नारायण, नारायण ! 
नाम से गूंज रहा है। इसने मेरे हृदय की भक्ति-मन्दाकिनी कों प्रवांहित कर दिया | 
कुछ क्षणों के बाद गुरुदेव्र अपने कमरे से यह कहते हुए निकले -- 


नमो महद्भयो नमो5सकेभ्यो नमो युवभ्यो नम आशिनेम्य: । 


तद्नन्तर उन्होंने गुज्ञाब का इच्र उपस्थित लोगों को लगाया और सबको अपना- 
अपना कम करते हुए नाम-जप करने की शिक्षा दी। ; 


२. १६३८ में मुझे गुरुदेव के साथ अयाग में रहने का सौभाग्य प्राप्त हुआ । 
उन दिनों कुछ घटनायें घटीं जो अत्यन्त विस्मयकारी और शिक्षात्रद हैं। यहाँ दो का 
उल्लेख किया जाता है । क्‍ 


( क ) एक दिन वे मुझे अपनी कार में बेठाकर घूमने लिवा ले गये । वे किसी 
मनोरम स्थान में ध्यान करने के लिए जाते थे। उस दिन वे गंगा के किनारे गए। गंगा 
में बाद आयी थी। कार किनारे रोक दी गयी। प्रो० रानडे कुछ क्षण तक ध्यान में 
मग्न रहे । इतने में जब उनका ध्यान टूटा तब कार के चारों तरफ बाढ़ का पानी फैल 
गया। ड्राइवर ने कहा कि पानी कार की मशीन में घुस गया । उसने कार को चलाने की 
बढ़ी कोशिश की पर निराशा ही हाथ रही। उसने हम सब लोगों को कार ठेलने को 
कहा । इसी बीच प्रो० रानडे पुनः ध्यान में लीन हो गए । उनके मुखारविन्द से नारायण 
नारायण” की ध्वनि निकली । तदननन्‍्तर समाधिस्थ-अवस्था में ही निम्नलिखित पैक्ति 
को कह गए--- 


“खाया पिया सुख से सोया । 
' - राम-भजन कू दिया कमल मुख ।” 


इतना कहने पर उनका ध्यान टूटा और उन्होंने ड्राइवर को पुनः कार चलाने को 

कहा । हम सब लोग कार में बेठे ही रहे । ड्राइवर ने उनके कहने पर कार चलाई और 
यह देखकर हम लोगों को परम आश्चय हुआ कि कार चल पड़ी और हम सभी सुरक्षित 
तोट आए । न्‍ ्ि 
|. क्‍ आम आआ 
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( ख ) एक बार प्रो० रानडे की कलाई में यकायक सूजन झोर जलन हो गयी 
थी । दर्द अधिक था। तिस पर भी उनके मुख से “ नारायण नारायण “ आर निम्नलि- 
खित श्लोक सुनाई पढ़े-- 

यावत्वस्थमिद॑ शरीरमरुज॑ यावज्जरादूरत:, 

यावच्चेन्द्रियशक्तिस्प्रतिहता यावल्ल॒य॑ नायुषः। 

आत्मश्रेयसि तावदेव विदुषा कुयोअयत्नो महान्‌ , 

संदीप्ते भवने तु कूपखनन प्रत्युयमः कीहशः ॥ क्‍ 
क्‍ कड़ी बीमारी में सी उनका ध्यान चलता रहता था। वह सदा अपने रोग को. 
साधना द्वारा जीत लेते थे। कक 

३. एक दिन उल्होंने मेरी पत्नी को बतलाया “ सदूशुरु द्वारा दिया हुआ 
भगवान्‌ का नाम एक प्रतीक है । इसमें ईश्वरीय शक्ति है। यदि सान्द्र सक्ति और सच्ची 
प्राथना के साथ नाम-स्मरण किया जाय तो यह अवश्य हमारी सहायता करेंग । सद्गुरु 
का भौतिक आकार दीक्षा देने का अस्थायी माध्यम है। हमें नाम पर अटल रहना 
चाहिए और अबाघ गति से इसका स्मरण करते रहना चाहिए। ” 

.. ४. १६३८ और १४४२ के बीच प्रो० रानडे से मेरा सम्पक काफी बढ़ गया। इस 
बीच कई चमत्कारी घटनाएँ घटीं जिनका वर्णन यहाँ करना अनावश्यक प्रतीत होता 
है।# पर यह कहना आवश्यक है कि इन घटनाओं के कारण में उन्हें साज्षातू ईश्वर 
मानने लगा हूँ। ' क्‍ 

४. प्रो० रानडे समय-समय पर मुझे पत्र द्वारा याद दिल्लाते रहते थे कि 
मुझे नाम-स्मरण तथा सत्संग सदेव करते रहना चाहिए। उनका विश्वास था कि 
हरि-स्मरण से सब कुछ प्राप्त किया जा सकता है। सचमुच गुरु द्वारा दिया गया 
नामोपदेश विशेष महत्व का है। हम ईश्वर के जो नाम पुस्तकों में पाते हैं. उनका 
गुरुदत्त नाम से कोई सम्बन्ध नहीं है। गुरूपदिप्ट नाम में प्रचुर शक्ति रहती है। 


उसमें गुरु की साधना जीवित रहती है । अतः वह्‌ साधक को अभ्युद्य और निःश्रेयस 
प्रदान करता है । 
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# मैं इनका वर्णुन एक पुस्तक के रूप में मराठी भाषा में कर रहा हूँ जो शीघ्र प्रकाशित होगी । 


| कर हे । 
. रानडे का धम-दशुन 
श्मनांथ शर्मा एम० ए७० क्‍ डी० फिल ० क्‍ इलाहाबाद 


. भारत धमं-प्राण देश हे। भारतीय दाशेनिकों ने कभी भी बौद्धिक विश्लेषण 
मात्र के रूप में दशन का अध्ययन नहीं किया । दर्शन परमार्थ-सोपान की बौद्धिक प्रृष्ठ 
भूमि था। दशन धर्म का मानसिक आधार था। आधुनिक काल में भी जब कि गण्यमान्य 
भारतीय दाशनिकों ने अनिवायें रूप से पाश्चात्य दर्शन का गम्भीर अध्ययन किया है. 
उनके विचारों में उपनिषद के ऋषियों की आत्मा स्पष्ट परिलक्षित होती है । विवेकानन्द 
हों या राधाकृष्णन, अरविन्द हों या रानडे, सभी ने दर्शन और धर्म के सामंजस्य पर 
बल दिया है। सभी ने मस्तिष्क और हृदय दोनों को ही समान महत्व दिया है । दशेन 
हो या राजनीति, धर्म हो या साहित्य, समन्वयवाद भारत की आत्मा है, भारतीय 
संस्कृति का सार है । 

बैरन फान हा गल के विरुद्ध रानडे रहस्यवाद और दशन में कोई आवश्यक भेद 
नहीं मानते । ज्ञानेश्वर, प्लाटिनस, एखाट इत्यादि जहाँ एक ओर रहस्यवादी दृष्टा थे 
वहाँ दूसरी ओर बुद्धिवादी दाशनिक भी। ज्ञानेश्वरी किसी सी दाशेनिक अ्न्थ से कम 
नहीं है। पूर्वी ओर पश्चिमी रहस्यवादी सन्‍्तों के तुलनात्मक अध्ययन द्वारा रानडे यह 
स्पष्ट करते हैं कि सहज ज्ञान एवं अन्त दृष्टि द्वारा उपलब्ध ज्ञान देशकालालीत है और 
सभी जगह एक-सा ही है| उनका “मिस्टीसिज्म इन महाराष्ट्र” इस विषय पर अनुपम 
खोजपूरों ग्रन्थ है। उपनिषदों की अतल गहराइयों में पेठ कर रानडे जिन अनमोत्र 
मोतियों को चुन लाये उनके सम्मुख ब्रोद्धिक विचार मात्र पर आधारित निगमन अथवा 
।गसन की ताक्किक पद्धति से उपलब्ध ज्ञान उनको सहज ही अपूर्ण जान पड़ा । विचार 
दृशेन उत्पन्न नहीं करता। दर्शन का आधार अनुभव है। बौद्धिक विचार तो केवल उस 
अनुभव को दाशेनिक जामा भर पहना देता हे। रानडे के शब्दों में “उपनिषद हमें 
सर्वोच्च सत्ता का एक ऐसा रूप दे सके हैं जो मानव की वेज्ञानिक, दाशनिक तथा 
धार्मिक प्ररणाओं की सनन्‍्तुष्ट करता है क्‍योंकि वह हमें ऐसा दृष्टिकोण देते हैं. 
जिसको एक स्पष्ट, निकटतम, सहज रहस्यात्मक अनुभव द्वारा प्रतिपादित होते देखा जा. 
सकता, जिसकी ओर समस्त दशंन अपने प्रयत्नों के अन्तिम लक्ष्य के रूप में इंगित कर 
सकता है और जो तत्काल ही धर्म के विभिन्न रूपों में अन्तस्थ सत्य के रूप में देखा 
जा सकता हे जो केवल इसीलिए भगड़ते हैं कि वे एकानुवर्ती नहीं हो सकते ।”१ 
रानडे के अनुसार सभी रहस्यवादी द्रष्टाओं ते सर्वोच्च सत्ता का एक ही रूप में 
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अनुभब किया । सभी एक ही देवी समाज के अंग थे। उनमें देश-काल की सीमाओं से 
अन्तर नहीं पड़त। | सभी ने आत्मा को एक ही रूप में देखा | इसी प्रकार सन्त-छुलभ 
गुणों के विषय में भी सभी रहस्यवादी एकमत हैं । ज्ञानेश्वर और प्लाटिनस ने रहस्यमय 
चेतना और पतित आत्मा का एक समान वर्णन किया है। नाम के महत्व पर पूर्वीय और 
पाश्चात्य रहस्थवादियों ने समान रूप से बल दिया है। उनके रहस्यात्मक अनुभव 
भी एक-से हैं। रानडे के अनुसार रहस्यवादी अनुभव विश्निन्ञ प्रकार के शारीरिक और 
मानसिक अनुभव मात्र नहीं बल्कि ईश्वर के प्रति अदम्य तथा नि्बाध ग्रे म हैं ।२ यह 
आनन्द निषेधात्मक न होकर अनिवेचनीय है। साधारण कामुक वासना-ज'नेत आनन्द 
से उसकी तुलना करने का प्रयत्न जैसा कि कुछ पाश्चात्य मनोविश्लेषणवादी करते हैं, 
केवल अनुभवहीनता का परिचायक है। रानडे के अनुसार जब-जब इन रहस्यवादी 
द्रष्टाओं ने परमात्मा और आत्मा के सम्बन्ध को वर-वधू, प्रमी-प्रे मिका, नरनारी इत्यादि 
के रूप में चित्रित किया है तब उनका तात्पयें इस सीमित उपसा द्वारा उस असीम 
आनन्द की ओर इंगित करना मात्र है। सत्य तो यह है कि रहस्यवादी अनुभव गंगे 
का गुड़ है। जो उसका आस्वादन करता है. वही उसके आनन्द को जानता है। किसी 
प्रकार की कल्पना अथवा बौद्धिक वर्णन द्वारा हम इसका बाहरी अंश ही छू पाते हैं। 
यहाँ पर रानडे और बिलियम जेम्स एकमत हैं.। जेम्स के अनुसार भी धार्मिक ओर 
कामुक चेतना के उद्देश्य, अनुभव, क्रियाओं तथा मानसिक एवं शारीरिक स्थितियों में 
मौलिक भेद हे । क्‍ 

अब प्रश्न उठता है कि तब धार्मिक अथवा रहस्यवादी अनुभव की पहचान क्या 
है ? उसकी विशेषताएँ कौन-सी है ९ रानडे के अनुसार इस प्रकार का अनुभव सावेसौम 
होता है। दूसरे वह बुद्धि के विकास की ओर ले जाता है, ह्वास की ओर नहीं । यह 
आवश्यक नहीं कि सभी रहस्यवादी दाशनिक भी हों परन्तु बौद्धिक शक्ति और विचारों 
. की खष्टता तो आवश्यक है ही। इसी प्रकार थों तो रहस्यवादी का जीवन श्रत्यन्त 
भावुकतापूर्ण होना चाहिए परन्तु जैसा कि स्पनोजा ने अपने ईश्वर के “बौद्धिक प्रेम” 
के सिद्धान्त में इंगित किया है इस भावुकता परे बुद्धि का नियन्त्रण होना आवश्यक है। 
डीन इन्ज के विरुद्ध रानडे का मत है कि रहस्यवाद व्यक्ति और समाज के सम्बन्धों में 
पूर्ण नेतिकता का पाठ पढ़ाता है। “समाज की सेवा न करने वाला रहस्यवादी रहस्य- 
वादी ही नहीं है ।”?३ रानडे का यह वक्तव्य रहस्यवाद और समाजवाद्‌ की गहरी खाँई 
को पाटता है। धर्म मानव स्वभाव की आवश्यक माँग है | समाजवाद के ल्षिए ईश्वर का 
बहिष्कार जीवन को एकांगीपन की ओर ले जांता है। मानव ईश्वर का रूप है | फिर 
ईश्वर और मानव, व्यक्ति और समाज, प्रकृति और मनुष्य में यह भेद कैसा ? श्री 
अरविन्द के समान रानडे ले भी उपनिषदों के रहस्यवॉद का वैज्ञानिक युग के आधघु- 
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कि रहस्यवादी अनुभव की ग्रामाणिकता के निर्णायक रवय॑ रहस्यवादी ही हैं । उनका 
शुद्ध नेतिक जीवन, ईश्वर में अटल आस्था, सन्तुलित बुद्धि तथा अद॒ुम्य साहस, विश्वास 
ओर शक्ति ही उस अनुभव को सत्य घोषित करते हैं। इससे अधिक वैज्ञानिक प्रमाण 
ओर हो भी. क्या सकता है ? कहना न होगा कि यह मत एक विशेष प्रकार के अत्यन्त 
उन्नत रहस्यवाद पर .ही तल्ञागू होता है परन्तु इससे यह एढकांगी नहीं हो जाता 
क्योंकि धर्म के विषयों में प्रारम्भ नहीं बल्कि अन्त ही सत्य का निर्णायक है। सर्वोच्च 
स्तर ही अन्य स्तरों का मार्ग-द्शेक है। पशु-पूजा अथवा प्रकृति-पूजा में धर्म के रहस्यों 
की खोज अनुचित है | यदि धर्म का वास्तविक'रहस्य जानना ही है तो वह अरविन्द और 
रानडे जैसे सन्‍्तों के आदशे रहस्यवाद में ही जाना जा सकता है, वामाचारी साधुसमाज 
केघृणित ढंग में नहीं। .. 

... , रानडे,ने रहस्यवाद, का गम्भीर अध्ययन किया, न केवल महाराष्ट्रीय और कन्नड़ 
बल्कि हिन्दी रहस्यवाद का भी। न: केवल भारतीय सन्त परंपरा बल्कि सूफी और 
ईसाई सन्‍्तों के जीवन का भी तुलनात्मक अ्रध्ययन करके उन्होंने रहस्यवाद की एक 
मोटी रूप-रेखा प्रस्तुत की। उनकी अमर कृतियाँ “पाथवे ठु गाड” “मिस्टीसिज्म इन 
महाराष्ट्र”, ए कंस्ट्रक्टिव सर्वे आवू उपनिषदिक फिल्लासफी” एवं “परमाथ सोपान” 
इत्यादि इसी गहन अध्ययन का परिणाम हैं । इस अतल्न सागर से जो रत्न वे चुन लाए 
वे दर्शन-साहित्य की अमूल्य निधि हैं । 

 रानडे के अनुसार संसार के समस्त रहस्यवादियों के ईश्वस्थप्राप्ति के मार्ग की 
कुछ सामान्य मुख्य -विशेषताएँ हैं। साधारणतः इनको पाँच भागों में बाँठटा जा सकता 
है । प्रथम तो कुछ ऐसे दाशनिक, नेतिक ओर शारीरिक तत्व हैं जो मानव को आध्या- 
त्मिक जीवन की ओर ले जाते हैं। इसके पश्चात्‌ नेतिक और आध्यात्मिक तेयारी का 
प्रश्न आता है जिसको हल करना भी प्रस्मावश्यक है। तीसरे, उनको अपने सनन्‍्मुख कुछ 
आ।दर्श रखने पड़ते हैं। इसमें उन्हें इन आदर्शो' का ईश्वर से सम्बन्ध निश्चित करनां 
पड़ता है और फिर रवयं उस ईश्वरीय मार्ग पर चलकर उसके ज्ञान का अनुभव करना 
होता है। श्रन्त में जब वे पर्यीप्त समय तक उस माग पर चल चुकते हैं तब वे उस पर 
कुछ निदे शक चिहँ निश्चित कर सकते हैं जिससे उनको अपना सर्वोच्च आदश श्राप 
करने में सहायता मिलती है। अपनी पुस्तक. “पाथवे टु गाड” में रानडे ने हिन्दी 

सन्‍्तों कीं परम्परा में इन सभी अंगों का विस्तृत वर्णन किया है । 

| भारतीय दाशनिकों की परूपरा में रानडे नीति को धमे के आधार पर खड़ा करते 
हैं। कान्‍्ट के अनुसार ईश्वर की अ।वश्यकता इसलिए पड़ती है कि वह भले को भत्ता 
ओर बुरे को बुरा फल्न दे अन्यथा संसार में न्याय ही नहीं होगा। अतः कान्ट के 
दशन में ईश्वर अथवा धर्म नीति का गौण अंग है। परन्तु इसके विपरीत रानडे गीता 
के समान “ईश्वर के प्रति प्रम” को ही. नीति की आधार-शित्ला मानते हैं | इस विषय 
में वे आगस्टाइन से बहुत अधिक प्रभावित हैं। आगस्टाइन के अनुसार प्रेम अथवा 


( श्र ) 


परोपकार ही नैतिकता का मूल स्रोत है। अपने हिन्दी सन्‍्तों के अध्ययन में रानडे ने 
इसी पर जोर दिया है । विराग, विवेक, घैयें और दम इत्यादि व्यक्तिगत गुण, दया 
ओर परहित इत्यादि सामाजिक गुण तथा अध्यात्मशास्ध का अध्ययन भी केवल ईश्वर 
प्रेम' के अंगमात्र हैं। श्री अरविन्द के समान रानडे भी ईश्वर को सब कुछ मानते हैं । 
श्री अरविन्द के पूर्ण योग का आधार है आत्म-समपेण | रानडे के भाग का सम्बल है 
इश्वर-सक्ति और प्रेम | एक योगी है दूसरा भक्त । परन्तु रानडे की भक्ति में बुद्धि का 
अत्यन्त महत्वपूर्ण स्थान है। अतः उनका मार्ग एकांगी नहीं कहा जा सकता । फिर भी 

जहाँ अरविन्द ने शरीर के भी देवीकरण पर जोर दिया वहाँ प्राचीन सन्त-परम्परा के 
अनुसार रानडे भौतिक जगत को उतना महत्व नहीं देते। सम्पूणं चेतना के विकास 
का जो मार्ग अरविन्द ने निकाला उतना पूर्ण रोनडे का मार्ग नहीं। पर दोनों ही अपने 
स्थान पर अद्वितीय हैं। विभिन्न परिस्थितियों में व्यक्ति को भिन्न माग ही रुचिकर हो 
सकता है और हितकर सी। सभी मागे भगवान की श्रोर ले जाते हैं । 

उपनिषदों के खोजपूर्ण अध्ययन में रानडें ने पाश्चात्य विद्वानों की श्रान्तियों का 
तकपूर्ण खंडन किया है। अपने दाशनिक विश्लेषण से उन्होंने यह दिखा दिया है कि 
उपनिषद्‌ किसी बबेर युग की अव्यवस्थित बातों नहीं बल्कि दशन के भाण्डार हैं। वे 
केवल कमवादी ही नहीं हैं बल्कि उनमें नेतिकता का भी समुचित स्थान है। वे निराशा 
वादी नहीं बल्कि जीवन को देवी सत्ता की ओर ले जानेवाले प्रगतिशीज्ष मागे दिखाने. 
वाले हैं | श्रो० अकु हट के आक्षेप के विरुद्ध रानडे का कहना है. कि आनन्द निर्षेघात्मक 
नहीं हो सकता और न ही वह देशकाल के अनुसार परिवर्तित होता है। अतः यह 
कहना अरमात्मक है कि टेगोर से पूर्व भारतीयों को आनन्द के शुद्ध स्वरूप का ज्ञान. 
ही नहीं था। 

रानडे के अलुसार दुशन का साध्य रहस्यवाद है। वे दशेन और धर्म को परस्पर 
पिरुद्ध न मानकर अन्योन्याश्रित मानते हैं। भारत की प्रत्येक दाशेनिक क्रान्ति धार्मिक 
ऋन्ति थी। दोनों एक दूसरे के बिना नहीं रह सकते। दशेन के सत्यों का अनुभव 
होता अप में और धर्म के अनुभवों का बौद्धिक विश्लेषण तथा दाशेनिक विवेचन 
निवाय है। मानव व्यक्तित्व में मस्तिष्क और हृदय दोनों को ही सन्तुष्ट होना चाहिए। 
अतः दर्शन ओर धर्म दोनों ही अनिवार्य हैं। रानडे के शब्दों में किसी भी अध्यात्म- 
शास्त्रीय सिद्धान्त की उपयुक्तता तथा महानता जीवन की दैवी बनाने में सहायता देने 
से नापी जा सकती है।”४ रूक्षेप में रानडे का धर्म है. “बौद्धिक रहस्यवाद” और यही ' 
है उनका दशेन। उन्होंने रहस्यवाद की दाशनिक पृष्ठभूमि पर प्रकाश डाला। डा० 
राधाकृष्णन के शब्दों में “रानडे के साथ दर्शन केवल बौद्धिक व्यायाम न होकर ज्ञान की 
खोज है। उनके लिए वह आत्मा का मनन है, जीवन का आत्मसमर्पण का मार्ग है ।”५ 
.. ४. ह ए०एप्पव्पए० उणए०) ० एएव्पओबत० एक), 9.5.... 
४. परमाथ सोपान॑ पृ० ११। (० 


श्री रानडे का चिन्तन-निष्कष 
. बलदेब उपाध्याय, काशी विश्वविद्यालय 


श्री रानडे साहंब एक विलक्षण पुरुष थे। वे सच्चे अथ में तत्ववेत्ता 
दाशनिक थे । उनके लिए दशन केवल अध्ययन-अध्यापन का विषय नहीं 
था, प्रंत्युत वह उनके देनन्दिन जीवन में ओतप्रोत था। यदि हम उन्हें दर्शन की जीवन्त 
मूर्ति कहें, तो कुछ अनुचित नहीं होगा | यह कटु सत्य है कि आज कल विश्वविद्यालय 
के दशन शास्त्र के अध्यापक और अध्यक्ष कक्षा में अपने. छात्रों के समाने कति 
पय परचिन्तित तथा परिपठित दाशनिक सिद्धान्तों की व्याख्या करने में ही अपने 
पवित्र कर्तव्य की इतिश्री मान लेते हैं। दशन के सनन्‍्तत चिन्तन के अभाव में वे 
अपने छात्रों में उसके प्रति उत्साह और स्फूर्ति नहीं प्रदान करते | रानडे साहब इस 
परिपाटी के प्रबल अपवाद थे। उनके सम्पक में आने वाले व्यक्ति, चाहे वे उनके प्रति- 
दिन व्याख्यान सुनने वाले छात्र हों अथवा यदा-कदा उनकी अमृत वाणी सुनने का 
अवसर लाभ करने वाले अध्यात्म-प्र मी हों, उनके विचारों से प्रभावित हुए बिना नहीं 
रह सकते । इसका कारण था कि वे अपने विचार तथा आचार के बीच मब्जुल सामव्ज- 
स्य स्थापपित करने वाले दाशेनिक थे | तके के द्वारा सुचिन्तित तत्त्व उनके जीवन में 
साधन के अंग बन कर उल्लसित होते थे। दशन के तत्त्व केवल मानसिक व्यायाम के 
साधन न बन कर हृदय को प्रफुल्लित करने वाले तथा जीवन को सरस और पूर्ण 
बनाने वाले उपकरण थे । इस विषय में उनका शान्त जीवन प्राचीन ऋषियों के समान 
था। वे वास्तव रूप से औपनिषद अथ में “कवि! थे। कवयः क्रान्तदर्शिनः। वे 
सचमुच क्रान्तदर्शी विद्वान थे। वे साधक थे, सच्चे उपासक थे, समाधि में तीन होने 
वाले योगी थे । और इसलिए उनका व्यक्तित्व पूर्ण्रूपेण विकसित था। उनमें तांकिंक 
बुद्धि तथा प्रतिसा का अनुपम मिलन था । 

. आचीन दशन को सममने तथा सममाने की उनकी एक विशिष्ट पद्धति थी 
जिसका अनुकरण करन। हमारे लिए विशेष लाभग्रद सिद्ध हो सकता है। शतीच्य 
'देशन के मूल रूप के ज्ञान के लिए उन्होंने आओकसाषा का प्रगाढ़ अध्ययन किया था । 
ग्रीक भाषा के जानकर इने-गिने भारतीय विद्वानों में वे अन्यतम थे और उनका लिखा 
हुआ “शक तथा संस्कृत भाषाओं का तुलनात्मक अध्ययन” ( 'संकृत रिसचे! १६१३ 
में प्रकाशित) आज भी साषाशास्र के अध्ययनशील विद्यार्थियों के लिए एक महत्व 
पूर्ण तथा नितान्त उपयोगी निबन्ध है। इस निबन्ध में रानडे साहब ने दोनों भाषाओं 
के वैयाकरण साम्य तथा वैषम्य का विवरण बड़ी ही सूक्ष्म दृष्टि से किया है। उन्होंने 


खत 
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यवन दाशनिकों के ग्रन्थों का अध्ययन इस प्रकार उनके मूल रूप में ही ( अंग्रेजी अनुवादों 
के आधार पर नहीं ) किया था। उस युग में भी ऐसा सांगोपांग अनुशीजन एक दुरूह 
व्यापार माना जाता था। आज भी भारत में यही दशा है। संस्कृत भाषा के तो वे प्रकाण्ड 
परिडत थे ही। इसलिए उपनिषदों का उनका दाशनिक विवेचन आज भी नितान्त 
ग्रेल्िक, प्रामाणिक तथा उपादेय हे। सिद्धान्तों का विवेचन मूल अन्थों के आधार पर तो 
वे करते ही थे, साथ ही साथ ग्रन्थों का अन्तःपरीक्षण कर वे उसके सिद्धान्तों का ऋ्रमिक 
विकाश बतलाने में सी कृतकाय होते थे । 34 00०7#7"प्रठए७ 57ए७ए ० एए०फां- 
8॥80॥0 7?]7080797%9ए नामक भ्न्थ में उन्होंने दाशनिक तत्वों का विवरण उपनिषदों 
में से संगहीत धार्मिक वाक्यों के आधार पर किया है। इस ग्रन्थकी श्री इस प्रकार. 
श्लाघनीय तथा उपादेय है तथा विवरण प्राव्जल्ल तथा प्रामाणिक है। डाक्टर बेलवेलकर 
के सहयोग से लिखित दशनेतिहास अन्थ में रानडे साहब ने नाना उपनिषदों का जो 
दाशनिक विश्लेषण सापाशाख्रीय तथा तार्किक दृष्टि से किया हैं वह एक श्लाघनीय 
विद्वत्ता का सूचक है । मूल ग्रन्थों के विचारों की यह विश्लेषण-परिपाटी रानडे साहब के 
प्रकृष्ट पाण्िडित्य तथा गम्भीर अनुशीज्ञन की पर्याप्त सूचिका है। 
में उनके सम्पक में एक विलक्षण प्रकार से आया। वे मेरे अ्न्थ “बौद्धद्शन 
मीमांसा ” के एक परीक्षक थे ओर हिन्दी के अनेक माननीय लेखकों की दाशनिक 
कृतियों के समच्ष इसे उन्होंने सवश्रेष्ठ होने की सम्मति दी। फलतः मुझे इस अन्य 
पर डाल्मिया पुरस्कार ( दो हजार एक सो रुपयों का हिन्दी का सवश्रेप्ठ पारितोपिक ) 
मिला । ग्रन्थ से प्रभावित होकर रानडे साहब ने मुमे स्वयं प्रयाग बुज्ञाया तथा अपनी 
अध्यात्म परिषद्‌ में उपस्थित होकर व्याख्यान . देने का निमन्त्रण द्या। फल्नतः “ भारत 
में तान्त्रिक धर्म), 'शंकराचाय', वैष्णव धर्म-दर्शन'ं आदि विषयों पर व्याख्यान 
देकर रानडे साहब की भूयसी प्रशंसा पाने का श्रेय मुमे प्राप्त हुआ है। दशन तथा घ्म 
के ऊपर अनेक समय वातौलाप के प्रसंग में उनके मुख से अनेक गम्भीर तथ्यों को 
सरस तथा सुबोध भाषा में सुनने का अवसर मुझे! मिला है जिससे दोनों के परस्पर 
सम्बन्ध का सिद्धान्त बड़ी सुगमता से हृदय'गम किया जा सकता है। वे दर्शन के 
चिन्तन का पयवसान रहस्यवाद (या मिस्टिसिज्म.) में मानते थे।. रहस्यवाद' का 
तातय प्रातिभ ज्ञान के द्वारा उपलब्ध अपरोक्षानुभूति है। उनकी दृष्टि सें तकसाध्य 
परोक्ष अनुभूति तथा प्रतिभाजन्य अपरोज्षानुभूति में वही अन्तर है जो किसी अनुभव के _ 
विवरण तथा उस अनुभव के उपभोग में है अथवा जो ज्ञान तथा सत्ता के बीच में , 
विद्यमान है।? तक के द्वारा उपलब्ध ज्ञान परोक्ष अर्थात्‌ परानुभृति है और इस ज्ञान 
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को अपनी अजुभूति में बिना लाये वंह कथमपि उपादेय नहीं हो सकता। ज्योतिःस्वरूप 
अह्म की सत्ता का सबसे प्रबल प्रमाण है -स्वात्मानुभूति, अपना वैयक्तिक अनुभव ) 
इसीलिए सत्‌ हरि ने इस तथ्य का :ग्रतिपादन “ ्वाजुभूत्येकमानाय” कह कर किया 
है। भगवान्‌ की सत्ता का एक मान ( प्रबलतम प्रमाण ) अपनी अनुभूति ही हो सकती 
है। दूसरे के अनुभव के आधार पर निश्चित किया गया तथ्य कथमपि पूर्ण, प्रामाणिक 
तथा अकाट्य नहीं हो सकता। सन्‍्तों की वाणियों तथा अनुभूतियों की ओर रानडे 
साहब के आक्ृष्ट होने का रहस्य इसी दृष्टिकोण में है । हे 
डा० रानडे की दृष्टि में सन्‍त तथा विद्वान में महान्‌ अन्तर है। विद्वान अथवा 
तत्वज्ञ वह व्यक्ति है जो दूसरों की अनुभूतियों के आधार पर अपनी अनुभूति खड़ा 
करता है, जो परप्रत्यक्ष के ऊपर स्वप्रत्यक्ष का किला खड़ा करता है और वहीं वह टिका 
रहता है । युक्तियों और तथ्यों के आधार पर उसे सममतने का प्रयास वह अवश्य करता 
है, परन्तु इससे आगे वह नहीं बढ़ता । सन्‍त की विलक्षणता तत्वज्न विद्वान से पर्याप्त 
रूप से उसे प्रथक करती है। सन्त अपनी अनुभूति के आधार पर तत्व का निर्णय 
करता है । वह तत्व की अपरोक्ष अनुभूति करने वाला जीव होता है और इस काये में 
वह अपनी ग्रतिभा का आश्रय लेता है | तक ( रीज़न ) तथा अतिभा ( इण्ट्यूशन ) 
का पारखरिक भेद नितान्‍्त स्पष्ट हे। विद्वान में तक-बुद्धि का आबल्य रहता है, तो 
सन्त सें प्रतिभा का विज्ञास । विद्वान तक के प्रकाश में जिन तत्वों का अनुसन्धान करता 
है सन्त उन्हें प्रतिभा के आल्लोक में साक्षात्कार करता है। विद्वांन का उपदेश इसीलिए 
अनेक अवसरों पर प्रभावशात्री नहीं होता, क्‍योंकि वह परसप्रत्यक्ष के ऊपर विशेष 
रूप से आधारित रहता है; इसके विपरीत सन्त-महात्मा का उपदेश स्वप्रत्यक्ष के ऊपर 
आश्रित, होने से अधिक प्रभविष्णु होता है। सनन्‍्त-साहित्य में यह भेद एक 
दृष्टान्त के द्वारा बड़े रोचक ढंग से समझाया गया है। सन्‍तों की अनुभूत 
बानी है कि हरिण को देखकर भूंकने वाला कुत्ता एक ही होता है । अन्य कुत्ते. तो इस 
भूँकने वाले कुत्त' की आवाज सुनकर भूंकने लगते हैं। उपमा कुछ ोंडी-सी दे, 
परंतु है यथाथ । तत्व का साक्षात्‌ करने वाले एक ही दो होते हैं परन्तु उनके विवरण 
ओर व्याख्या को सुन -कर और पढ़ कर दूसरे लोग भी उन्हीं वाक्यों का बिना सममे-बूसे 
प्रयोग करने: लगते हैं. तथा उन निगूढ़ तत्वों का और भी जोरों से प्रचार करने 
लगते हैं। .. :  ' 5 है. 
सन्त तथा ता्किक में एक और भी महान्‌ अन्तर होता है। और वह अन्तर 
है आचरण का । तार्किक केवल तार्किक बुद्धि से किसों तथ्य का ऊहापोह अवश्य करता 
हे, परन्तु उस ज्ञान को अपने जीवन में उत्तारना नहीं जानता। उसे उसकी केवल 
मानसिक अनुभूति रहती है, परन्तु सन्‍त उसे अपने जीवन का दर्शन बनाता है, उसके 
आधार पर अपना समग्र आचरण आश्रित रखता है। वें भारतीय संस्कृति की इस 
मान्यता के पूर्ण समर्थक थे और इसीलिए वे गुरु-तत्त्व के आध्यात्मिक मूल्य को भी 
२६ 
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भाँति संममते थे । छान्दोग्य उपनिषद्‌ ( ६। १४-२ ) के इस सन्त्र--“आचायवान्‌ पुरुषों 
वेद” +- आचार्य के द्वारा उपदिष्ट पुरुष ही तत्व को जानता है--को वे आध्यात्मिक 
साधना में बड़ा ही महत्व देते थे । तथ्य यह है कि बिना गुरु की अ्रनुकम्पा के आध्या- 
त्मिक तत्त्वों की अ्रन्थियाँ खुलती ही नहीं। अध्यात्म-मार्ग का पथिक ही जान सकता 
है कि उस पर चलने से कितनी विश्न-बाघाओं का सामना करना पड़ता है और इसीलिए 
अपने लिए इन बाधाओं को दूर करने वाला ही व्यक्ति दूसरे की इस विषय में सहायता 
कर सकता है | इसलिए कठोपनिषद्‌ का यह अनुभूत सत्य है-- 

नेषा तकेण मतिरापनेया 

प्रोक्तान्येनेव सुज्ञानाय ग्रष्ठ । (कठ ।२।२६ ) 


तक॑ के द्वारा यह मति अथौत ब््म-दृष्टि प्राप्त नहीं हो सकती । गुरु के द्वारा प्रोक्त 
होने पर ही यह सुन्दर ज्ञान उत्पन्न करने का साधन बनती है। श्रीमद्‌भागवत में इस 
गुरुतत्त्व की व्याख्या में अकर्णंघार वणिक' की बड़ी सुन्दर उपमा दी गई है। 
गुरु के चरण को छोड़ कर मन को वश में करने वालों को उसी तरह भग्नमनोरथ होना 
पड़ता है जिस प्रकार समुद्र में बिना कर्णंधार की नाव पर यात्रा करने वाले व्यापारयिं 
को विफल्मनोरथ होना पड़ता है-- 

ठ्यसनशतान्विताः समवहाय गुरोश्चरणं । 
वरिज इवाज सन्त्यकृतकर्णघधरा जलधौ।॥ 
वेदस्तुति ( भाग० १० । ८७ । ३४ ) 

इसीलिए पद-पद आले वाली विपत्तियों से रक्षा करने के लिए तथा सुचिन्तित 
मांग पर लाने के लिए गुरु की महती आवश्यकता होती है। रानडे साहब इस तत्त्व को 
भलीभाँति मानते थे और यह उनकी विचार-धारा का मुख्य आधास-स्तम्भ माना जा 
सकता है। 

साधना-मार्ग के जागरूक पथिक होने के कारण रानडे साहब ने महाराष्ट्रीय, 
कनोटकीय तथा आयोौवर्तीय सन्‍्तों की बाशियों तथा तथ्यों की जो मीमांसा तथा 
विश्लेषण शस्तुत किया है वह केवल उनके दाशेनिक पारिडत्य का ही निदर्शन नहीं 
है, प्रत्युत साधना-भूमि में उनके उत्थान का पर्याप्त सूचक है। बह हमारे-मैसे अध्यात्म 
मार्ग के पथिक के लिए सबल संबल है। हमारी तो यह हढ़ कामना है कि श्री रानडे 
साहब के प्रत्येक ग्रन्थ का सरल तथा सुबोध अनुवाद हिन्दी में शीघ्र से शीघ्र हो जाय, 
विशेषतः उनके हिन्दी रहस्यवाद के आलोचक श्रन्थ का अनुवाद तो अभी हो जाना 
चाहिए। “धम ही तत्त्वज्ञान का परिणत फल है?--रानडे साहब की इस अ्रश्नान्त धारणा 
को हम जितनी जल्दी अपने ज़ीवन का मूल मन्त्र बना लेगें, उतनी ही जल्दी हमारा 
वास्तव कल्याण होग' | 


पूटिमन्‍भापाालंका _सरसरटकामकनयकत अत फेानलातक, 


3 प्रन्थ-सभोक्षा 


१ हिरकलाइटस 


आधचाय रामचन्द्र दत्तात्रेय रानडे ने हिरकलाइटस के दर्शन पर एक पुस्तिका 
प्रकाशित की है। पुस्तिका के प्र॒ष्ठों को देखने से पता चलता है कि यह किसी भ्रन्थ का 
अंश या अवतरण है। पर इसमें जो लिखा है. उसको पढ़ने से उक्त अ्रम दूर हो जाता 
है। तब कुछ कहना शेष नहीं रह जाता । शायद यह बहुत बड़ी आशा करना है कि यह 
पुस्तिका एक पूर्ण लेखक और विद्वान्‌ ढ्वारा प्रणीत “दशेन के इतिहास अथवा दाशनिकों 
पर लिखी लेखमाला से ली गईं है। कुछ भी हो ऐसे ऋती द्वारा ऐसी कृति अमूल्य 
होगी। कारण ,आचाय रानडे को प्रसादमयी तथा विशद गम्भीर शेज्ञी का बिरला वरदान 
भूयिष्ठ मात्रा में लब्ध हे। पर इससे. भी अधिक उनमें एक गुण और है। वे भाषा- 
विज्ञान तथा दशनशाखत्न--मैसे दुरूह, कठिन, नीरस और आक्श-हीन विषयों में मनो- 
रम अभिरुचि उत्पन्न करा सकते हैं । वे देदीप्यमान स्पष्टता, विशदता और अभिव्यक्ति 
के आकषेण को पूर्ण शेत्री में जिस ढड़' से समन्वित करते हैं. वह प्रीक तथा फ्रेंच भाषा- 
भसाषियों में ही दृष्टिगत होती है और अंग्रेजी में कदाचित्‌ ही पाई जाती हे। प्रस्तुत 
पुस्तिका के १७ प्रष्ठों में ही उन्होंने इफीसिया निवासी प्राचीन सूत्रकार ( हिरकलाइटस ) 
के विचारों को ऐसे स्पष्ट तथा पर्याप्त ढड्ढ से प्रस्तुत किया है कि हम पाठकंगण मुग्ध, 
बुद्ध तथा सनन्‍्तुष्ट हो जाते हैं । 


श्री अरविन्द्‌ आश्रम. क्‍ .._- श्री अरविन्द 
 पाण्डेचेरी क्‍ द द 


( २०९ ) 
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अथवा उपनिषद के दशन की विधायक समालोचना, अ्रकाशक ओरिएन्टल बुक 
एजेन्सी, पूना, ४० ४१८, मू० १४५ रुपया । 

प्रस्तुत ग्रन्थ को श्री रा० द० रानडे एम० ए० ने लिखा है और ओरिएन्टल 
बुक एजेन्सी ने प्रकाशित किया है। महाराष्ट्र में प्रोफेसर पद इतना सस्ता हो गया 
है कि उसकी ज्वलन्त यथार्थता श्री रानडे-जैसे इने-गिने विद्वानों के प्रथम श्रेणी के ग्रन्थों 
की प्रसिद्धि से ही बीच-बीच में प्रकट हो जाती है । यह अन्थ प्रस्तुत लेखक के बारह वर्ष 
से भी अधिक समय के परिश्रम का फल है। भारतीय दशन का इतिहास” इस माला 
में “भारतीय दर्शन का उत्पत्तिकाल” और “ईश्वर कां माग ” को उनके प्रस्तुत ग्रन्थ के 
साथ रखा जाए तो प्रस्थानत्रयी बन जाती है। 


पूर्वी तथा पश्चिमी संस्कृतियों का परिचय होने से आपस में लेन-देन हो रहा है। 
प्रत्येक संस्कृति का मूल भाग उसका दशेन है। भारत तो दर्शन का आगार ही है। 
संस्कृति के अनेक अंगों के साथ तत्त्वज्ञान पर भी विचार-विनिमय हो रहा है। सर्वे 
प्रथम रवीन्द्र जी ने आध्यात्मिक काव्य द्वारा पश्चिम में अ्रध्यात्म के प्रति उत्सुकता 
जागृत की । उसी अध्यात्म को बौद्धिक बनाने का कार्ये बौद्धिक महाराष्ट्र पर पढ़ा । 
लोकमान्य ने गीतारहस्य लिखकर आरयों के अध्यात्म-प्रधान नेतिक जीवन का परिचय 
पश्चिम को कराया। जो आधुनिक ऐतिहासिक तथा नीरतक्ीरविवेकी दृष्टि की प्रणात्नी 
गीतारहस्य में हे उसी प्रणाली का प्रयोग प्रस्तुत अन्थ में है | पाश्वात्य दशन का 
गम्सीर अध्ययन करके उन्हीं की प्रणाली ओर परिभाषा में उपनिषद्‌ के दशन को चित्रित 
करने वाला. लेखक सफल हो सकता है। प्रो० रानडे जैसे तात्विक कारीगर ले उपनिषद्‌ 
रूपी खान से इधर-उघर बिखरे तत्व-रूपी रत्नों ओर मोतियों से पाश्चात्य लोगों की 
आँखों को चकाचोंध कर दिया। यह महाराष्ट्र के लिए जितनी गये की बात है उतनी 
ही हिन्दुस्तान की सीमा को पार करके उनकी कीर्ति संसार में फैलेगी। द्विमालय के 
ऊँचे शिखरों पर चढ़ने का जो उत्साह पाश्चात्य लोगों में है वह यदि अध्यात्म-रूपी 
हिमालय की ओर आकर्षित किया जा सके तो दोनों ही संस्कृतियों के लिए वह हित- 
कारक होगा। े 


५... अब तक डायसन का ग्रन्थ ही उपनिषद्‌ पर मुख्य माना जाता था। एक पाश्चात्य 
दाशेनिक यदि सारतीय दर्शन से' परिचित हो सकता है तो यह प्रशंसा की बात है। 
फिर सी उनके अन्थ के प्रति अनादर न होते हुए भी यह कहना पड़ता है कि भारतीय 
दशन को भारतीय ही स्पष्ट करें तो उसमें अधिक आनन्द आता है। ये दोनों ग्रन्थ साथ- 
साथ रखे जाएँ तो कह सकते हैं कि डायसन अवश्य पिछड़ गए हैं। इसका एक 
कारण यह भी है कि पाश्चात्य दशेन में पिछले पचास सालों में जो दाशेनिक प्रगति हुई 
दे उसके अध्ययन के बाद ही प्रस्तुत भन्थ लिखा गया है। और अद्वेत की अनुभूति के 


( रे०७ ) 


उच्च स्थान से लिखी गई यह क्रमबद्ध पुस्तक परस्पर विरोधी बातों का नाश करके 
समुचित दशन तैयार करती है। इसमें लेखक की कुशलता ही नहीं अपितु कुशाग्र बुद्धि 
भी स्पष्ट होती है। 


प्रस्तुत अन्थ जिस तरह पाश्चात्य विचारकों को प्रेरणा देगा उसी तरह पूर्वी शास्त्री 
ओर पंडितों के लिए भ्रक्षोभक सिद्ध होगा । इस दृष्टि से इस ग्रन्थ का काये दुहरा है। 
लेखक जिस तरह पश्चिमी विचारकों के सामने भारतीय दशेन की श्रेष्ठता सिद्ध करना 
चाहता है उसी तरह पुराने शास्त्री पंडितों से वाग्युद्ध करना चाहता है। उपनिषद्‌ के 
सब कथनों को एक समान समभकर शाब्दिक कसरत अथवा व्याकरण द्वारा उसका अर्थे 
निकाल कर उसका समन्वय किया जाता था। उसी तरह अपने को जो वचन ग्रहण करने 
हों उन्हीं को मुख्य समझकर बाकी सब अथवाद माना जाता था । इसके विरुद्ध उपनिषद्‌ 
में कई दर्शन हैं और उन सबको एक ही रीति से नापा नहीं जा सकता, यह लेखक ने 
यहाँ दिखाया है। ये दर्शन एक ही सत्य को जानने के न्यूनाधिक सफल प्रयत्न, अथवा 
मनुष्य की अन्तःस्फूर्ति के कम या अधिक मात्रा में सफल हुए तरंग अथवा मनरूपी 
पक्ती की उड़ाने या ऋषियों के सन रूपी शून्य” पर पड़े ग्रतिबिम्ब हैं। उपनिषद 
का अन्तिम सत्य आत्मानुभूति है तथा अन्य दशेन गौण हैं। इस गौण दशन में से ही 
मुख्य दशेन का केसे विकास हुआ यह लेखक को इस अन्धथ में दिखाना था। अतः 
प्रत्येक भाग में उदाहरणों का इस तरह क्रम रखा है कि प्रत्येक भाग का अन्त अद्ठ त में 
ही होता है । क्‍ 

प्रस्तुत ग्रन्थ में सात अध्याय हैं। पहले अध्याय में उपनिषदों का रचना- 
क्रम, दशेन की अनेक प्रणालियाँ और अनेक दाशेनिक ऋषियों के बारे में लेख 
हैं । दूसरे अध्याय में प्राकृतिक और पौरुषेय उत्पत्ति प्रक्रिया दी है। तीसरे 
अध्याय में मनोवैज्ञानिक विचार एकत्र किए गए हैं। चोथे अध्याय में उपनिषद सब 
दर्शनों का उद्गम किस तरह से हैं, यह दिखाया गया है। छठे अध्याय में 
नैतिक ध्येय की अनेक प्रणालियाँ दी हैं और उपनिषद प्रवृत्ति-मागे के सहायक हैं' 
यह “लक निकाला गया है। सातवें अध्याय में आत्मानुभूति का मार्ग वणन किया 
गया है। 


प्रस्तुत ग्रन्थ को विधायक समालोचना के नाम से सम्बोधित किया गया है। अपने 
“निजी अनुकूल अथवा प्रतिकूज् विचारों से समालोचना को अलिप्त रखने के हेतु उप- 
निषद के उदाहरण दिये गए हैं और स्वतंत्र ग्रन्थ रचना की गई है । परन्तु इस कुशलता 
से रचना की है कि पाठक को लेखक के उपनिषद के विषय में कया विचार हैं, यह्‌ संदेह 
नहीं रहता । इसलिए जिस तरह पत्तियों के पीछे कल्ली, आमबृक्ष में कोकिला का कूजन, 
द्रवाजे के पीछे बालक का मुख, मेघों के पीछे संध्या का तारा, अथवा क्षितिज पर सूये 
हो, उसी तरह इन तोन सो प्रष्ठों के अन्थ के पीछे लेखक की आत्मानुभूति का विधायक 


( रेशम 2) 


दर्शन मॉकता है और यह निर्देश करता है कि ध्वनि और सूक्ष्मता जैसे लौकिक काव्य 
का प्रधान गुण है उसी तरह ईश्वरी काव्य का भी है | 

श्री रानडे की शैज्ञी ओजपूर्ण है और भाषा पर उनका प्रभुत्व भी है। उपनिषद्‌ 
पहले ही काव्यमय हैं, उसमें पाश्चात्य उदाहरुणों को भी चतुराई से जोड़ा गया है। 
बीच-बीच में तुलनात्मक दर्शन रूपी मन्‍्द समीर मन को ग्रसन्‍न कर जाता है। पहले ही 
उपनिषद्‌ अमृततुल्य हैं. और वह खुबर्ण के बर्तन में प्रस्तुत किया गया है इसलिए बहुत 
ही ससयुक्त हो गया है। पुस्तक का बाहरी भाग स्वदेशी है और उसकी छपाई पाश्चात्य 
छपाई से होड़ लगा सकती है । 


( निम्बल आश्रम के सौजन्य से ) 
अनुवादकरत्री-- 


सरोजनी श्रोक एस० ए०, प्रयाग । 


३ मिस्टिलिज़्म इन महाराष्ट्र 


प्रकाशक आयमभूषण प्रेस आफिस, शनिवार पेठ, पूना, १६३३, पु० ४८)< ४६६ मूल्य 
पाधारण सस्करण १०), पुस्तकालय संस्करण १५) | 


्््ि १ 

_ जो डा० रानडे की विद्वत्ता, पूर्ण प्रमेयबहुलता तथा शैली की सरलता से परचित 
हैँ वे प्रस्तुत ग्रन्थ से ठीक ही बड़ी आशाएं करते हैं। अन्थ के अध्ययन से ये सभी 
आशाए तों तृप्त ही होती हैं, साथ ही कुछ और सी प्राप्त होता है। विषय की नवीनता, 
महाराष्ट्र को रहस्यवाद ( सक्तिवाद ), प्रमुख चित्ताकषक है। इससे जो रूचि उत्पन्न हो 
जाती है, वह अभिव्यक्ति की पू्णता और दशेन-अवण॒ता छ्वारा आद्योपान्त बनी 

रहती है । 
रहस्यवाद के विभिन्न काज्नों को क्रशः बौद्धिक, प्रजातान्त्रिक, समन्वयात्मक 
सगुणत्रह्मपरक तथा कमेठ ( कर्मपरायण ) नाम दिया गया है। प्राघान्येन व्यपदेशा 
भवन्ति (किसी चीज की अधानता के कारण तत्सम्बन्धी उसका नामकरण किया 
जाता है) के अनुसार उक्त शब्द काल-विशेष में किसी न किसी विशेष रहस्यवादी 
अनुभव की प्रधानता व्यक्त करते हैं । वैसे रहस्यवादी अनुभव का कोई पहलू कमी 
विछिन्न नहीं था | प्रो० रानडे अलंकृत शेली का प्रयोग नहीं करते । किन्तु जिन भक्तों का 
वर्णन वे करते हैं, उनके साथ वे हमारा तादात्म्य अपनी सरल शैली द्वारा स्थापित कर 
देते हैं । इस प्रकार नामदेव के समकालीनों पर जो अध्याय लिखा गया है वह अत्यन्त 
प्रभावोत्पादक और उत्कृष्ट है। यहाँ हमें नामदेव लुटेरे, गोरा कुम्हार, विसोबा खेचर 
सामन्ता माली, नरहरि सोनार, चोखामेला अछूत, जनाबाई नौकरानी, सेना नाई और 
काण्होपात्रा नतेकी की शिक्षाओं का विहंगमावलोकन कराया गया है। नामदेव लुटेरे 
ने एक स्त्री की आँसुओं को देखकर पश्चात्ताप किया जो उसकी लूटमार के कारण 
विधवा हो गई थी। गोरा कुम्हार ने ईश्वरोन्मत्त नृत्य में अपने पेरों के नीचे मिट्टी में 
अपने ही बच्चे को कुचल डाला । विसोबा खेचर ने अपने पैर को शिवल्लिंग के ऊपर 
' रख दिया क्योंकि ऐसा स्थान उसे मिल ही नहीं सकता जहाँ ईश्वर न हो। सामन्ता माली 
ने अपने लगाए हुए पौधों में ईश्वर को देखा। नरहारि सोनार ने अपनी आत्मा को सोना 
ओर शरीर को पिघलाने का बतेन बनाया, तीन गुणों की प्रकृति पर ईश्वर-रस गिराया 
ओर हथौड़ी लेकर क्रोध तथा वासना को चूर-चूर कर डाला। चोखामेला अछूत कुछ 
लोगों के साथ दिवाल गिर जाने से नष्ट हो गया पर तमाम ढेर से उसकी हडि डयाँ ढूढ़ 
ली गईं क्योंकि वे सभी 'विट्ठल विद्ठल' पुकार रही थीं। जनाबाई नौकरानी ने ईश्वर को 
२9 
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इस प्रकार प्राप्त कर लिया था कि वह उसके साथ चक्की में आटा पीसता था। सेना नाई 
विवेक के दर्पण और वबैराग्य की केची से आध्यात्मिक हजामत में इतना तल्लीन था कि 
वह राजा की हजामत बनाना भूल गया । कान्होपात्रा नतेकी पंढरपुर के भगवान को 
छोड़कर किसी से विवाह न कर सकी; निदान बीदर के राजा को उसका केवल मृत 
शरीर मिला । 

इससे सुन्दर द्व्यमाला क्या हो सकती है ? मानवों में जो हेय है उसको निम्न 
करने और जो श्रेष्ठ गुण है उसकी उन्नति करने के लिए प्रस्तुत सन्‍्तमाला से अधिक 
प्रभावकारी क्‍या हो सकता है ? आध्यात्मिकता घनिकों की बपौती नहीं है । प्रो० रानडे 
ने इन विभूतियों को अपनी उस अनलंकृत शेली से सजीव बना दिया है जो वस्तुतः बहुत 
बड़ा अलंकार है, कला है। 

यदि लेखक के प्रख्यात पांडित्य के बावजूद भी प्रस्तुत कृति में कुछ कमियां रह 
गयीं हैं तो वे विषय के परिमाण और नवीनता की दृष्टि से नगण्य हैं। फिर भी समा- 
लोचक के नाते उनकी ओर संकेत करना हमारा कत्तव्य है । 

(१ ) ज्ञानेश्वर का भक्तिवाद यौक्तिक ज्ञान हो गया था--यदहू कहना कठिन है । 
श्रद्वेत दर्शन की अभिव्यक्ति इसमें नहीं है. यद्यपि वह इसका आधार कहा गया है। 
उदाहरणाथ ज्ञानेश्वरी में बताया गया है कि क्रममुक्ति द्वारा आत्मा परमात्मा से मिलती 
है | अमृतानुभव में ऐसा सिद्धान्त नहीं मित्षता | कहीं यह बताया नहीं गया है कि केसे 
अढ तवाद और ऋममुक्ति में सामंजस्य है। ओर० रानडे ने इस दृष्टि का बहुत विचार 
किया है। पर जहाँ तक ज्ञात है, वह सब निष्फत्न है क्‍योंकि उक्त दोनों सिद्धान्तों का 
पररपर समन्वय नहीं हो सकता । ह 

(२ ) पाश्चात्य रहस्यवादियों से जो तुलना की गई है वह शिक्षाप्रद है। पर 
कहीं-कहीं समानताएँ बलात हूँ ढ़ी गई हैं। प्रो० रानडे ने पाश्चात्य रहस्यवाद का बिल- 
कुल्न यथाथ वर्णन किया है। पर इससे और महानव्‌ आश्वय होता है कि उन्हें अपने 
कथनों भें ही बाध नहीं दीख पढ़ता है। सत्य यह प्रतीत होता है कि प्राच्य और 
पाश्चात्य रहस्यवाद अनुभव के विभिन्न पक्षों पर बल्ल देते हैं यद्यपि अनुभव मानवमात्र 
के लिए मूलतः एक ही है। अतः दोनों में उल्लेखयोग्य समानान्तरवाद है, नकि 
अभिन्नतायें । द 

(३ ) कालों का पएथककरण सन्दिग्घ है। प्रजातान्त्रिक रहस्यच्ाद और तूथा- 
क्रथित समन्वयात्मक रहस्यवाद का इस तरह भेद समझना कठिन है । यदि लेखक कालों . 
के पृथक्करण की सूक्ष्मताओं का निरूपण किये होता तो निःसन्देह उसकी कृति का 
मूल्य और बढ़ जाता । 

हा यह्‌ कृति निःसन्देह अनुपम और सराहुनीय है और इसका महत्त्वपूर्ण 
स्थान है । 


मद्रास विश्वविद्यालय एस० एस० सूयनारायग शाख्री 


( २११ ) 


र्‌ 

प्रस्तुत कृति में प्रो० रानडे ने जिन रहस्यवादियों का वर्णन किया है उनमें ज्ञाने- 
श्वर सवश्रेष्ठ हैं । यद्यपि ये अपने यहाँ सर्वश्रेष्ठ हैं किन्तु पश्चिम में इनके बारे में किसी 
को कुछ भी नहीं ज्ञात है । प्रो रानडे कहते हैं. “ज्ञानेश्वर ज्ञानयोगी ([706)]9007७/ 
7099070 ) हैं; नामदेव प्रजातन्त्र-युग के अग्रणी हैं; एकनाथ ने सांसारिक और आध्या- 
त्मिक जीवन के श्रेयों का समन्वय किया; तुकाराम का भक्तियोग बहुत अधिक सगुणे- 
श्वस्मय है; और रामदास कमयोगी सन्त हैं ।” इन रहस्यवादियों के जीवन-बृत्त, आध्या- 
त्मिक अनुभूतियों ओर शिक्षाओं का ग्रो० रानडे ने बड़ी सूक्ष्म दृष्टि और विद्धत्ता से 
वर्णन तथा विश्लेषण किया है। यह एक विश्व-कोष है जिसका संक्षेप करना कठिन है । 
भारतीय रहस्यवाद के जितने इतिहास हमने पढ़े हैं उनमें यह सबसे अधिक सुबोध,' 
४ केक ओर महत्वपूण है। अतः भारतीय रहस्यवाद के प्रत्येक विद्यार्थी को इसे पढ़ना 
चाहिए । 

एक हिन्दू विद्वान्‌ ने पश्चिम की भाषा अंगरेजी में पश्चिमी विचार की भूमिका 
में अपनी निधियों को प्रदर्शित करने का प्रयास किया है, इसलिए यह कृति और 
महत्वपूर्ण है । 

यहीं पश्चिमी पाठक को समालोचना करने का अवसर भी मिलेगा | उसे यह 
पढ़कर उत्साह नहीं मिलता कि “डीन इंज जैसे लोग स्ववचन-विरोध करते हैं. ( प॒० १), 
या बेरन फन ह्ागल गलत है (पु० ३) क्योंकि वह अपने को उन लोगों के स्थान पर 
रख लेता है। पूर्वी ओर पश्चिमी रहस्यवादियों में जो समतायें की गई हैं, उनमें जल्द 
बाजी बरती गई है। उदाहरणाथे, तुकाराम डाइओनिसिअस-मतावलम्बी की भाँति 
बिलकुल नहीं हैं, पर श्रो० रानडे ने तुकाराम को डाइओनिसिअस के मतानुयायी की 
भाँति माना है। रामदास की तुलना पाइथागोरस, इग्नेशिअस लोयोला और रुयसत्रोक 
से की गई है। यह वैसे ही जैसे कोई महात्मा गान्धी की तुलना टालस्टाय, मुसोलिनी 
ओर विन्स्टन चर्चिल्न से करे। रामदास राजनेतिक, कमंठ और प्रान्त-सक्त थे | प्रिय वृद्ध 
रुयसब्रोक अपनी सब्जी उगाते थे और ग्रोइनेण्डेल के एकान्त बन में अपना विश्वजनीन 
स्वप्न देखा करते थे। दोनों में पूर्ण वेषम्य है। आगे चलकर प्रो० रानडे ने ज्ञानेश्वर के 
साथ रुयसत्रोक की तुलना की है। वह अधिक ग्रशस्त है । द 


आत्मा की अमा ( 097 80 ० ४४७७ 807) ) का वर्णन करते समय ग्रो० 
रानडे ने स्यंकर भूलें की हैं। उन्होंने रस के सन्‍त जान की अमा को अज्ञान का बादल . 
( ४० 0]004 ० एगॉट्र70जाए8 ) समम लिया है। यही नहीं; इसको उन्होंने 
दुर्भाग्य का. शारीरिक, नैतिक और मानसिक प्रहार समझ लिया है। सन्त जान की अमा 
वैराग्य की एक अवस्था है, विशुद्ध मनन की ओर आत्मा की श्रगति का एक सोपान हे, 
जिससे पहले इन्द्रियाँ और बाद में स्वयं आत्मा शुद्ध होती है। अज्ञान का बादल! 


( २१२ ) 


प्ताटिनस और डाइशोनिसिश्रम-पंथियों के अनुसार प्रतिपेमक एश्वग्याद का तत्व-दाशे- 
निक प्रत्यय है अथीोत्‌ “अज्ञान का बादक्/ यह विश्वास हे कि जो कुछ सी कहा 
जा सकता है, ईश्वर उसके परे है और उसे न जान कर ही हम उसे प्राप्त कर सकते हैं। 
ओर रहस्यवादी रुग्णुमनस्कता ( फ्राादको शंतुटायंतते0ता088 ) शपछ88॥ 
]7०९७ से ७००१७ तक कुछ सी हो सकता है। आत्मा की अमा” का प्रयोग सम- 
कालीन धार्मिक साहित्य में जिस अर्थ में प्रायेण किया जा रहा है वह इसका मूलतः 
विवक्षित अर्थ नहीं है। रहस्यवाद की शाख्रीय मीमांसा करने वाले अन्थ में इसका 
कुग्रयोग ठीक नहीं है। प्रो० रानडे का कहना है कि तुकाराम, नामदेव और रामदास 
सभी ने “आत्मा की अमा? का अलुभव किया था। किन्तु प्रश्व है कि किस अधथ में 
उन्होंने किया ९ 

रहस्यवादियों के काम--प्रतीक के प्रयोग का प्रो० रानडे ने सराहनीय व्याख्यान 
किया है। यह योरोप में सारत से अ्रधिक प्रचलित है । किन्तु प्रो० रानडे ने भजनों 
के सजन (5078 ० 80789 ) के प्रभाव को अपने प्रस्तुत व्याथ्यान में पर्योप्त 
महत्व नहीं दिया है। पश्चिमी रहस्यवादियों के लिए प्रायः कास-प्रतोीक रूढ़िमात्र 
है। इसका काम-वासना से कोई सम्बन्ध नहीं है। यह भजनों के भजन से लिया 
गया हे। 

को प्रन्थों की सूची, रुचि और तथ्य की भूलों के अतिरिक्त केवल विनोदियों 
की लिखी पुरतकों का समावेश करती है। इसमें उत्तम पुस्तकें छूट गयीं हैं. और फ्लेमिने 
की ईसाइयत का रहस्यवाद ( ॥ए४॥07877 77 (0]0+809॥॥09 ) जैसी अ्रनधिकारी 
पल्लवग्राही पुस्तक की बड़ी प्रशंसा की गयी है कि यह अपने विपय की एक उत्तम 
पुस्तक है। हमें बताया जाता है कि हागल ने अपनी बड़ी कृति ॥)॥७ १(9७४/॥०७) 
97707॥ ० छि७॥8700, द्वारा जिनोआ की संत केथ्रेराइन का सम्मान किया था। 
में नहीं जानता कि ह्गल इसके अति क्या कहता। फिर थोड़ा बाद कहा जाता है. 
कि जान केबल को “यह सम्मान मिला कि उसके ऊपर लाडे इरविन ने एक पुस्तक 
लिखी” । जरा इसको सोचिए । अगर 'लाड इरविन जीवित होते तो लेखक को 
जरूर दावत देते । मनोवैज्ञानिक अनुशीलनों का विवेचन सुन्दर है । हांलाकि 
सेल्बी की पुस्तक ८ 870॥0]08ए ० ९०॥४70०7 ” अ्रधिक श्रशंसित है। यद्यपि 
ल्यूबा, रेसजक और डेलको का उल्लेख है किन्तु मरेचल का सन्दर्भ नहीं है। यह 
लेखक बड़े महत्व का है। मरेचल और ओटो की नवीन पुस्तक “/ ४४४४ 087), 
]0980 &064 ५४७४४ के आधार पर आमुख का संशोधन-परिवर्द्धन पुस्तक के महत्व 
को बढ़ा देता। 

पादटिप्पणियों के उपयोग से भी पुस्तक का मूल्य बढ़ सकता था। इसके 
लिए लिखित साक्ष्य की आवश्यकता थी। उदाहर्णार्थ ईसाई मत के भक्ति पर पढ़े 
प्रभाव का बड़ा ही अस्पष्ट बन है। हिन्दू लेखक क्‍यों रहस्यवाद और घम्म में भी 


+्छ 


( ११५३ ) 


स्वदेशी घुसेड़ देते हैं ? ऐसे महत्वपूर्ण प्रश्न को 'एक अनुच्छेद में लिखकर समाप्त कर 
दिया जाता है। कम-से-कम श्रस्तुत विषय पर्र[समस्त प्राप्त साहित्य का सन्दर्भ तो होना 
चाहिए । 

कुछ अनोखी अभिव्यक्तियों को छोड़ कर पुस्तक की भाषा और शेत्ली अच्छी है । 
यह अच्छा हुआ कि डा० एबट कृत मराठी सन्‍तों की बानियों के अंगरेजी अनुवाद 
लेखक को अपने ग्रन्थ लिख लेने के बाद मिले। डा० एबट का अनुवाद निद्ृष्ट है। 
इसके विपरीत ओ्रो० रानडे के अनुवाद उत्तम हैं और उनकी पुस्तक के सर्वोत्तम 
अंश हैं । 

में आशा करता हूं कि मैंने यहाँ जो आलोचना उनकी हृदय से लिखी पुस्तक पर 
की है, उसको वे क्षमा करेंगे। पुस्तक को लिखने में बड़े धैयें और शक्ति का उपयोग . 
हुआ है। यह रहस्यवाद के सभी विद्वानों के लिए तुलनात्मक अनुशीलन का नया क्षेत्र 
प्रदान करती है। अपनी आलोचनाओं के बाबजूद में इसके अध्ययन की द्रख्वास्त करता 
हूँ, विशेषतः पाश्चात्य पाठकों से । क्‍ 


पूना क्‍ वेरिअर इल्विन 


का 


रे 


प्रस्तुत ग्रन्थ रहस्यवाद का है जिसे आज प्राय: ठीक से समझने की कोशिश नहीं 
की जाती | बड़े दुर्भाग्य की बात है कि रहस्यवाद की सरलता पारदशेनात्मक होते हुए 
भी रहस्यवाद पर “रहस्य” का अन्धकार छा गया है। कसी-कभी इसे 00०ए४४४9 
से अभिन्न या मिलता-जुलता समझा जता है। पर वास्तव में रहस्यवाद के विषय में 
कुछ सी 00०० नहीं है । यह एक खुली पुस्तक है जिसे कोई भी पढ़ सकता हे; हाँ, 
इसके पाठक को इसको पढ़ने की योग्यता प्राप्त करने के लिए कुछ कठिन साधना करनी 
पड़ेगी । अतः यह बहुत अच्छा है कि आलोच्य ग्रन्थ का पहला वाक्य ही रहस्यवाद 
को स्पष्ट कर देता है-- “रहस्यवाद मन की उस अभिवृत्ति का द्योतक है जिसमें ईश्वर 
का साज्षात्‌ , अपरोक्त और ग्रातिस दशेन होता है। इसी को वेदान्त की भाषा में अप- 
_रोक्षानुभूति कहते हैं ।” 

आमुख के ३४ पृष्ठों में महाराष्ट्र के सन्‍तों के रहस्यवाद तथा पश्चिमी रहस्यवाद्‌ 
का तुलनात्मक अनुशीलन प्रस्तुत किया गया है। इससे स्पष्ट हो जाता है कि बड़े-बड़े 
मनीषी एक तरह ही सोचते हैं। यह जानकर भ्रसन्नता होती है कि ग्रीस तथा रोम, 
जमनी तथा फ्रांस और भारत की विभिन्न भाषाओं में एक श्रकार के ही प्रत्ययों की 
अभिव्यक्ति हुई है। उदाहरण के लिए हम आदश सन्त का वर्णन लेंगे। प्लोटिनस 
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कहता है कि जिसमें आन्तरिक भेद न हो और जो किसी बाहरी वस्तु से भी भिन्न न 

. हो, वही आदर्श सन्त है। ज्ञानेश्वर का मत है कि आदश सन्त का मन उसकी आत्मा 
से अभेद प्राप्त करता है और ईश्वर में अपने अस्तित्व का लय करके आनन्दलोक 
को प्राप्त करता है। 

इसी प्रकार रहस्यात्मक अनुभूतियों, नाम-मह॒त्व, अतीन्द्रिय अनुभव, धार्मिक 
जागरूकता ( चेतनता ), और रहस्यवाद के बोद्धिक, साँवेगिक, नेतिक तथा प्रातिभ 
पहलुओं पर पूर्वी, तथा पश्चिमी दशेनों में पर्योप्त समानता है। इस तुलनात्मक 
अनुशीलन से रहस्यात्मक अनुभूति की पूर्ण सत्यता सिद्ध हो जाती है, क्‍योंकि यदि 
उनमें कुछ गलती होती तो रहस्यविदों में जो मतैक्य हम यहाँ देख रहे हें, वह हो 
. न पाता। 
इस तरह यह ग्रन्थ अपूर्व महत्व का है। यह कहना अतिशयोक्ति न होगा कि 
. रहस्यवाद का जितना स्पष्ट व्याख्यान हो सकता है, उतना यहाँ उपलब्ध है। इस प्रन्थ 
को मनोयोग से पढ़ने पर कोई भी सन्देह नहीं कर सकता कि रहूस्यवाद क्‍या है, महा- 
राष्ट्र का रहस्यवाद क्‍या है और वह किस प्रकार महाराष्ट्र के सन्‍्तों की शिक्षा से लाभ 
उठावे । ह 

ग्रन्थ भर में मूल उद्धरणों को यथावकाश ग्रस्तुत किया गया है। विद्वान लेखक 
द्वारा इसका इतना सुन्दर उपयोग किया गया है कि कहीं भी लेखक ने श्रपना मत पुराने 
आचार्यों पर लादने की चेष्टा नहीं की है। श्राजकल लेखक प्राय: अपने मर्तों को पुराने 
लेखकों पर ल्ादते हैं। मूल उद्धरणों को देने और उनकी उपयुक्त व्याख्या करने से 
लेखक इस दोष से सवंथा रहित है। 


गंगानाथ झा .. 
इलाहाबाद विश्वविद्यालय । भूतपूर्व उपकुलपति 


ते 
हलक [#। # 


४ परमा्थ-सोपान के मूल तथा भाष्य पर 


१--परमाथ्थ-सोपान तथा 
२-पाथवे टु गाड इन हिन्दी लिटरेचर। 


अनेक महत्त्वपूर्ण परम्पराओं की तरह सारतीय रहस्यवाद की परम्परा भी चिर- 
पुरातन एवं अत्युच्च कोटि की है। हम रहस्यवाद के मूलतत्व वेदों में पाते हैं। 
संस्कृत के अतिरिक्त भी मानव की लगभग ससी क्षेत्रीय भाषाओं को साहित्य में 
रहस्यवादी विचारधारा साथधु-सन्तों के गीतों तथा पदों के रूप में स्पष्ट मिलती है। 
हमारे जन-साहित्य में रहस्यवाद की पश्रचुरता है, परन्तु दुभाग्यवश आधुनिक पदावलत्ी 
के अनुसार इसके संयत व्याख्यान का अभाव है। यह भी संभव है कि तामिल, 
कन्न ड, मराठी तथा हिन्दी के रहस्यवादियों की अपेक्षा हममें में से कुछ लोग ईसाई 
तथा सूफी रहस्यवादियों अथवा स्पेनिश तथा जमन रहस्यवादियों के विषय में अधिक 
जानते हों। 

यह परम शुभ का संकेत है कि श्रो० रा० द० रानडे ( भूतपूर्व उपकुलपति, प्रयाग 
विश्वविद्यालय ) सदृश विद्धान ने 'परमार्थ सोपान तथा हिन्दी साहित्य में ईश्वर का मांगे 
( 2०४0४ ए७ए ५0 500 ) नाम से दो सहविषयी पुस्तकों का सजन किया हे । ये पुस्तकें 
अध्यात्म विद्यामम्दिर, निम्बल्न ( रेलवे स्टेशन ) से प्रकाशित हुई हैं। प्रोफेसर रानडे 
उपनिषदों के ऊपर ( 3 ए0787प%ए७ 5प7ए6ए 0० (४०77879व406 700]080 : 
9799 ) नामक आलोचनात्मक तथा सुगठित खोजपूर्ण दशन श्रन्थ के रचयिता के नाम से 
प्रसिद्ध हैं। भारतीय रहस्यवाद का उन्होंने गहन अध्ययन किया था। महाराष्ट्र के 
रहस्यवाद' नामक आपकी पुस्तक से विद्वब्जन सुपरिचित हैं। आप इन पुस्तकों की रचना 
के बाद कन्नड साहित्य के रहस्यवाद पर पुस्तक लिखने में व्यस्त थे । 


आज हिन्दी भारत की लगभग आधी जनता की भाषा है। यही हमारी राष्ट्र- 

भाषा सी निर्णीत हो चुकी है ओर अब तो अन्तरप्रान्तीय व्यवहार के लिए भी हिन्दी 
साषा ही उपयुक्तसमभी गई है । इन परिस्थितियों में यह आवश्यक है कि हिन्दी साहित्य 
की महानताओं का बोध हमारे शिक्षितव॒र्ग को हो तथा वे उनकी विशेषताओं को समझें । 
यही कारण है कि प्रोफेसर रानडे ने हिन्दी की अपेक्षा अँग्र जी में लिखना उपयुक्त सममा। 
आजकल जाग्रत मस्तिष्क के शिक्षित वर्ग तक पहुँचने का यही माध्यम है। हिन्दी के 
सन्त कवियों के गूढ़ रहस्यवादी विचारों को इतनी सरल्ञ एवं सहज ग्राह्मय भाषा में भ्रस्तुत 


( २१६ ) 


करके प्रोफेसर रानडे ने हिन्दी को अपना चिरऋणी बना लिया है। उन्होंने हिन्दी से अन- 
जान और अऑग्र जी जानने वाले व्यक्तियों को उन गहन धार्मिक विचारों से परचित कराने 
का प्रयास किया है जिनसे भारतीय मस्तिष्क सुपरिचित हैं. ओर जिन्हें भारत की अनेक 
जनभाषाओं में सन्‍्तों तथा दाशनिकों ने अभिव्यंजित किया हे । 


प्रोफेसर रानडे ने कबीर, नानक, तुलसी, सूरदास, मीरा आदि हिन्दी के गर्य- 
मान्य पच्चीस रहस्यवादी कवियों तथा कुछ अज्ञात रहस्यवादियों के लगभग दो सो 
गीतों और पर्दों को चुना है। उनको उन्होंने आध्यात्मिक जीवन के प्रे रक, नेतिक 
विकास की आवश्यकता, प्रभु का अपने भक्तों से सम्बन्ध, परमाथे की यात्रा पर प्रथम 
चरण तथा सवोच्च आरोह, इन पॉच विषर्यों में विभक्त किया है। आधुनिक विद्वान 
अपनी रहर्यवाद सम्बन्धी पुस्तकों में इन्हीं विषयों की विवेचना करते हैं। प्रो० रानडे ने 
प्रमार्थ सोपान ( मूल ) में पहले तो प्रत्येक गीत का सरल हिन्दी अ्रनुवाद दिया है और 
फिर उन पर विस्तृत आलोचनात्मक टिप्पणियां अंगरेजी में दी है । | 


इस पुस्तक की विषय-सामप्री परमाथ-सोपान के भराष्य का स्रोत है। साष्य 
अंगरेजी में है | इसमें उन्होंने रहस्यवाद की सम्पूर्ण व्याख्या की है और उसका तात्पय 
सममभाया है । उनकी सूक्ष्म अन्तह प्टि तथा अनुभूति से, उनके बृहतू ज्ञान एवं पाणिडत्य 
से, तथा अन्य भारतीय भाषाओं के रहस्यवाद के उनके ज्ञान भंडार से हिन्दी 
रहस्यवाद चमत्कृत हो उठा है। इस प्रकार वे हिन्दी साहित्य में वर्णित रहस्थवाद के' 
सार को हमारे सम्मुख अनेक उदाहरणों, उनकी पारस्परिक तुलना तथा उनकी विशद्‌ 
व्याख्या द्वारा प्रस्तुत करने में सफल हुए हैं। 


रहस्यवाद का तात्पय सममाते हुए लेखक ने बताया है कि रहस्यवाद मन की 
उस वृत्ति का सूचक है जिसमें ईश्वर का साक्षात्‌ तथा अव्यवहित दर्शन होता है। 
यह परमात्मा के स्वरूप का आनन्दपूर्ण चिन्तन है। रहस्यवाद' की सच्ची कसौटी स्वयं 
साधक दढ्वार। आस्वादित अनुभवों की वास्तविकता ही है। इसके सामने किसी की सुन- 
बाई नहीं है, इसके अतिरिक्त इसकी कोई और कसौटी भी नहीं है । 


लेखक ने रहस्यवादी कवियों को उनकी विशेषताओं के आधार पर विभिन्न 
वर्गों में विभाजित किया है। उन्होंने बताया है कि नाथ-पर्थियों ने अन्य सभी 
रहस्यवादियों से अधिक योग को महत्व दिया। कबीर-पर्थियों ने भक्ति तथा नेतिक 
आचरण को अधिक आवश्यक म।ना है। लेखक के अनुसार मन्सूर अद् तवादी दाशनिक 
हैं तो रहीम एक नीतिज्ञ कवि हैं । प्रो० रानडे ने रहस्यवाद में इन विभिन्न संतों के 
योगदानों का मूल्यांकन करते हुए उनकी प्रमुख विशेषताओं को तुलनात्मक ढद्ढ से 
प्रस्तुत किया है तथा आवश्यकतानुसार मराठी, कन्नड और संस्कृत के उद्धरण देकर इस 
पुस्तक की समृद्धि को बढ़ा दिया है। 
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पाश्चात्य दर्शन के परिडत तथा ग्रीक दर्शन के विद्यार्थी होने के कारण लेखक 
सम्पूर्ण रहस्यवाद तथा दशंन में निष्णात हैं। वास्तव में उन्होंने हिन्दी रहस्यवाद को 
समस्त संसार के रहस्यवाद के संदर्स में रखा है। इस प्रकार इन पुस्तकों के पाठक को 
विषय-सामग्री की विशद्ता तथा उसकी अभिव्यक्ति की गहनता का दोहरा लाभ 
 मिलेगा। इस समीक्षा को सन्त दादू के इन वचनों के साथ समाप्त करना में उचित 
सममभता हूँ-- 


“यहु रस मीठा जिन पिया, सो रस ही रहा समाय | 
मीठे मीठा मिल रहा, दादू अनत न जाई ॥” 


आर० आर० द्वाकर 
भूतपूव राज्यपाल, विहार। 
द अनुवादकत्रों द 
शशिप्रभा मेहता एम० ए०, जयपुर। 


५ परमार्थ सोपान 


प्रकाशक अध्यात्मविद्या-मन्दिर, सांगली, निम्बल, इलाहाबाद, सन्‌ १६५४४ पुष्ठसंख्या 
२-+-१८--१४७+१८+२६२--१:०+२७+ ३१२०८ १० +5 +| शर८, आकार डिमाह 
आक्टैवो, मुल्य ८) । | 

परमाथ सोपान हिन्दी-सन्‍्त साहित्य से चुने हुए १०० पदों ओर सौ दोहों का 
संग्रह है । इस में कबीर और रहीम, तुलसीदास और सूरदास के संग, अपितु मंसूर और 
यारी, रेदास और मीराबाई के साथ अध्यात्म-गीत गाते हैं.। कुल २४ कवियों की 
वानियाँ ली गई हैं जिन में हिन्दू तथा मुसलमान, स्पृश्य तथा अर्श्य, ख्री तथां पुरुष 
सभी विद्यमान हैं | अधिकांश बानियाँ कबीर, तुलसीदास, सूरदास, मीराबाई, चरनदास, 
रैदास और नानक की हैं । मूल पुस्तक पद और दोहा दो भागों में बैंट कर २६२ प्रृष्ठों 
में हे । 

बायें पृष्ठ पर मूल पद या दोहा दिया हुआ है ओर दायें प्रष्ठ पर उसका सरत्ष 
भाषा में गद्यानुवाद है जो अच्छी हिन्दी न जानने वालों के लिए विशेष उपयोगी है। 
प्रत्येक पद या दोहे में जो आध्यात्मिक बात व्यक्त रहती है उस को उस के शीषक के 
रूप में उसके ऊपर ही अंग्रजी में लिख दिया गया है, जैसे “72)॥0809!709/! 
89008 (0 शाप ]/9” यह शीषक देकर तुलसीदास का “केशव कहि न 
जाय का कहिये” यह पद दिया गया है। मूल पाठ और अनुवाद के पश्चात्‌ १२० पृष्ठों 
" में टिप्पणी है जिस में मूल के महत्वपूर्ण वाक्यों, पदों और विचारों की अंग्र जीं में व्याख्या 
की गई है ओर पाश्चात्य तथा भारतीय श्रहिन्दी भाषाओं से उन के समानांतर वाक्य 
उद्धृत किये गये हैं। तदनन्तर प्रसिद्ध मिश्रबन्धु डा० सुखदेव बिहारी मिश्र द्वारा 
लिखित प्रथम परिशिष्ट के रूप में परमाथे सोपानस्थ संत कवियों का आलोचनात्मक 
इतिहास २४ पृष्ठों में दिया हुआ है जो हिन्दी का इतिहास न जानने वालों के लिए 
परमार्थ-सोपान के कवियों को समभने में सहायक है । 

ग्रन्थ के ठीक पूव १८ प्रष्ठों में महान्‌ रहस्यवादी-दाशेनिक लेखक ने सामान्य 
भूमिका ( 9079०7७) 470070000007 ) अंग्रेजी में दी है | इस के पहले डा9 
राधाकृष्णन ने परमार सोपान के प्रकाशन-समारोह के अवसर पर जो भाषण दिया था 
उसका उल्लेख है । फिर इस के पूर्व लेखक ने आमुख दिया है। यहाँ प्रस्तुत संग्रह का. 
आधार दिया हुआ है--आध्यात्मिक अथ से संयुक्त विचार-नवीनता ही संग्रह का 
मुख्य आधार है ( आमुख प्रष्ठ ३)। विद्वान लेखक ने परमार्थ सोपान का पश्चधा महत्व 
युक्तियुक्त दिखलाया है--( १ ) संगीतज्ञ, भक्त और कज्ञाविदू श्रस्तुत पदों और दोदों 


( २५१६ ) 


को अपने गायन में लाभदायक पायेंगे। (२) मूल और अनुवाद साथ-साथ रहने से 
हिन्दी न जानने वाले इस पुस्तक के माध्यम से हिन्दी सरलतापूवक सीखेंगे। (३) 
टिप्पणी विश्वविद्यात्यों के छात्रों को उपयोगी सिद्ध होगी। (७ परमाथ सोपान द्वारा 
पाठक आलोचनात्मक चिन्तन करेंगे जिसका विकास सन्‍्तों के दशेन को स्पष्ट करेगा । 
(४ ) प्रस्तुत संग्रह को रहस्यवादी लेखक ने अपनी साधना में सहायक पाया है। अन्य 
: ज्ञोग सी ऐसा अनुभव कर सकते हैं । 


परमाथथे-सोपान एक नया साहित्य-शासत्र भी प्रदान करता है। इस में भक्ति 
प्रधान रस है । इसल्षिए प्रो० रानडे ने परिशिष्ट में वर्तमान साहित्य-शासत्र की समीक्षा 
करते हुए परमाथ सोपान-शासत्र के रस और भावों तथा अलंकारों की प्रशंसनीय गवेषणा 
की है ( दे० परिशिष्ट १ )। 


विषय की दृष्टि से परमाथ सोपान पांच भागों में विभाजित हे--१. ]70७70- 
ए€8 (0 5977009) ]/6 ( आध्यात्मिक जीवन के प्रेरक ) २. '९००७४४६४ए 0 
73079] [070.098//०४07 ( नैतिक तय्यारी की आवश्यकता ) ३. (४७ 70]४४०४ ०0६ 
900 ४० 8%709 सन्‍्तों से ईश्वर का संबंध ) ४ 77४69 988 0778 ०॑ ४0४७० 
ए2807792०--( तीथ-यात्रा का आरम्भ ) और ४. 70०७ 9270०8 88007(-- 
( उच्चतम आरोह )। पद और दोहे दोनों का ही विभाजन इन पांच भागों में हुआ है। 
प्रत्येक भाग में अनेक उप-विभाग हैं जो रहस्यवाद के विभिन्न पहलुओं पर प्रकाश 
डालते हैं । सामान्य भूमिका में लेखक ने इन पांच विभागों का संक्षिप्त परिचय दिया 
है । इनका विस्तृत वर्णन परमाथ सोपान में नहीं है। यह काय लेखक ने ?&60ण8ए ६०0 
090व 7 प्लांगव ॥0००४४७०७ नामक अपने अंग्रेजी ग्रन्थ में किया है। ?०0॥ श्र 
४०0 5०6 के प्रत्येक विषय का मूल परमाथ सोपान में है। इस प्रकार परमाथ सोपान 
“मूल” है और ?०0४जछ़»ए ४0 ७००१ उसका “भाष्य”। विद्वान लेग्लेक ने इस “मूल- 
भाष्य-प्रणाली” द्वारा महाराष्ट्र रहस्यवाद पर भी परम स्तुत्य काय किया है। जिन को 
लेखक का भाष्य युक्तियुक्त न लगे वे मूल की अन्यथा व्याख्या भी कर सकते हैं । लेखक 
की व्याख्या हिन्दी में न होकर अंग्रेजी में है, इसका मुझे खेद है| यदि मूल तथा भाष्य 
विशुद्ध हिन्दी में होते तो हिन्दी-साहित्य के दशेन-जगत्‌ में दोनों का स्थान आज सब- 
श्रेष्ठ होता। इस समय हिन्दी दशेन की सब से प्रधान आवश्यकता है कि ?807फ०७ए 
50 000 का हिन्दी-रूपान्तर किया जाय । द 


“तैतिक तैयारी की आवश्यकता” के अध्याय के प्रसंग में लेखक ने अत्यन्त 
सारगर्सित तथ्य की घोषणा की है कि हिन्दी-सन्तों ढ्वारा विश्व के नीति-दशेन में किये 
गये योगदान की तुलना प्लेटो, एरिस्टाटिल, सिजविक और ग्रीन के नीति-दशनों से सम्यक 
रूप से की जा सकती है ( सामान्य भूमिका प्रृष्ठ ४)। हिन्दी के सन्त-साहित्य में 
नीतिशाखत्र के समस्त सिद्धान्तों की मार्मिक विवेचना हुई है। अभी तक इस साहित्य का 


(. २५० ) 


नैतिक अध्ययन नहीं किया गया है। खेद का विपय है कि हम पाश्चांत्य नीतिशास्त को 
तो बहुत मार्मिक दृष्टि से पढ़ते हैं ओर अपने नीतिशास्त्र की उपेक्षा करते हैं. । 
रहस्यवाद और आत्मा तथा ईश्वर विषयक तत्व-द्शन ( )७५७|७)।५७।०७ ) में 
प्रो० रानडे ने हिन्दी-सन्तों को पाश्चात्य तत्वदाशनिकों की कोटि में रखकर सिद्ध कर दिया 
है कि हिन्दी में भी अपना अनोखा तत्व-दशन है। कबीर और तुलसी का स्थान तत्व-द्शेन 
में पाश्चात्य दाश निकों प्लेटों, प्लाटिनस, स्पीनोजा आदि से कम मूल्यवान्‌ नहीं है । 
फू हीं ५5 
«भारत का सन्त-साहित्य हिन्दी में ही नहीं वरन अन्य वर्तमान भारतीय भाषाओं 
में भी है। हिन्दी, मराठी तथा कन्नड के इस साहित्य पर भाष्य प्रो० रानडे ने ही किया 
है। यह साहित्य वर्तमान भारतीय भाषाओं में वैसे ही मूल्यवान्‌ है जैसे संस्कृत में 
उपनिषद्‌ । उपनिषदों के भाष्य करने के कारण ही प्राचीन भारत में दाशेनिक सम्पदायों 
का प्रादुभाव हुआ था । मेरा 33807 है कि आधुनिक भारत में दशन का जो वातावरण 
बनेगा उस में हिन्दी तंथा भारतं की अन्य भापाञ्ं के सन्त साहित्य के भांष्यों का 
विशेष मूल्य होगा। प्रो० रानडे उन दाशनिकों में अग्रगण्य तथा अद्वितीय हैं. जिनकी 
टृष्टि इस तथ्य पर गई है। जैसे शंकराचाय उपनिपदों के प्रथम महान्‌ भाष्यकार हैं वैसे 
प्रों० रानडे सन्‍्त-साहित्य के प्रथम और महान साप्यकार हैं । इन के साष्य दार्शनिक हैं। 
सन्त-साहित्य पर अन्य लोगों ने जो कुछ लिखा है बह साहित्यिक तथा ऐतिहासिक दृष्टि 
से ही लिखा गया है। दाशेनिक, नैतिक तथ आनुभविक दृष्टि से सन्त साहित्य पर 
प्रो० रानडे को छोड़ कर साष्य किसी ने भी आज तक नहीं किया है । 
.,. हिन्दी दशेन के इतिहास में प्रो० रानडे का नाम अमर रहेगा। हिन्दी का आरम्भ 
शायद दर्शन-प्रचार से ही हुआ । हिन्दी का दशन आज का नहीं है, वह काफी प्राचीन _ 
है। आज पाश्चात्य देशेन का भी प्रभाव हिन्दी-द्शन पर पड़ रहा है और यह स्वाभाविक 
भी है। सर्वदेशीय तथा विदेशीय दोनों धाराओं के फत्रवरूप हिन्दी में अपना एक नया 
: दर्शन निकट भविष्य में हो जायगा और तब दोनों धाराओं का विशेष मूल्यांकन संभव 
होगा । यदि भारत की,सोस्कृतिक सनातन आत्मा श्रक्षुण्ण रहेगी- जैसा कि देखने में 
आज भी आता है--तो स्वदेशीय दशन-धारा विदेशीय दरशन-बारा को अपने में आत्म- 
सातू करके आगे बढ़ेगी। तब स्पष्ट हो जायगा कि स्वदेशीय दशन-धारा को विदेशीय 
दृशन-धारा के साथ तुलना करते हुये किस प्रकार प्रो० रानडे जैसे महान दार्शनिक तथा 
रहस्थवादी विद्वान ने आगे बढ़ायां है । ला ः 
प्रो० रानडे शंकर की सान्ति (भगवान्‌ भाष्यकार' हैं। उनका अपना निजी दशन 
भी है, यद्यपि वह तकतः हमारे सन्त-साहित्य से सम्बन्धित है। उनकी अनुभूतियाँ 
विंशाल और विशद हैं। यही कारण है कि वे सन्त साहित्य फी समझ सके हैं और 
इसको “नई दिशा' में मोड़ा है।इस नई दिशा का दिग्दर्शन उनके भाष्यों में होता है, 


। 


्ज 


जिसमें 2800७939४ ४0 000: मुध्य है।.. 


दाद विवि 353 संगमलाल पाण्डेय, 


९ दी कन्सेप्शन आव्‌ स्प्रिच्युअल लाइफ इन महात्मा गान्धी 
एड हिन्दी सेंट्स 


( महात्मा गान्धी ओर हिन्दी सन्‍्तों के अनुसार आध्यात्मिक जीवन का प्रत्ययन ), 
लेखक डा० रा० द० रानडे, प्रकाशक गुजरात विद्या सभा, अहमदाबाद, २१६४६ पु० १६८ 
मूल्य ३)। क्‍ 
प्रस्तुत ग्रन्थ शाह पोपतलाल हेमचन्द्‌ अध्यात्म व्याख्यान माला” का पहला पुष्प 
है। गुजरात विद्या सभा, अहमदाबाद की सेठ भोला भाई जेशिंग भाई अनुशीलन तथा 
अनुसन्धान संस्था के तत्वावधान में .श्री गणेश वासुदेव मावृलंकर के सभापतित्व में 
६, ७ और ८ अगस्त १६४७ ई० को डा० रा० द० रानडे ने जो प्रवचन दिये थे, उन्हीं 
को परिवर्धित करके भ्रस्तुत ग्रन्थ के रूप में प्रकाशित कर दिया गया है । 


ग्रन्थ तीन भागों में: विभक्त है। पहले भाग में महात्मा गान्धी, के अनुसार 
आध्यात्मिक जीवन का विवेचन किया गया है। लेखक का विचार है कि महात्मा गान्धी 
ने एक नए नीति शास्त्र की रचना की थी और उसकी शिला पर अपने अध्यात्मवाद को 
भवन खड़ा किया था ( पृ० ३)। पुनः उसका कहना है. कि गान्धी के अध्यात्मवाद्‌ में 
चक्र ( चरखे ) का बुनियादी तथा केन्द्रीय महत्व है (पृ०३)। इस शसंग में लेखक 
ने गान्धी के अनुसार चरखे का सप्तविध महत्व प्रदर्शित किया है। गीता का यज्ञचक्र, 
मिस्र के दाशनिक काजी नोमन बेन मुहम्मद का स्वरगं-चक्र, ऋगवेद ओर बृहदारण्य- 
कोपनिषतू का विश्व-चक्र, सागवत पुराण का शिशुमार-चक्र, बौद्धधर्म-दशन का धसम 
चक्र, कबीर का “आठ कमल दल चर्खा' (योग-चक्र) और परीक्षित की भाँति सबकी 
सतत रक्ता करने वाल्ला स्वंसाधक-सुलभ सुदशशन-चऋ-ये सभी सातों चक्र गान्धी के 
“चचरखे! के अन्तगंत आ जाते हैं। इसीलिए महात्मा गान्धी का कहना था कि चरखा मेरे 
लिए बोद्विक,. आर्थिक, नेतिक तथा . आध्यात्मिक पूर्णता. का पूर्ण प्रतीक है ( पृ० १४ 
लेखक. ने जिस पांडित्य तथा अनुंसव से इन चक्रों के स्वभाव और मूल्य का निरूपण 
किया है तथा महांत्मा गान्धी के 'चरखे” के सिद्धान्त तंथा प्रयोग पर की गई श्री रवीन्द्र 
नाथ ठाकुर की आपत्तियों का निराकरण किया है, उसको पढ़कर कौन ऐसा-पाठक होंगा 
जो वस्तुतः बुद्ध और सन्तुष्ट न हो जाय १ गान्धी-द्शेन की इतनी व्याख्या करके लेखक 
ने महात्मा गान्धी के जीवन पर दाशनिक तथा धार्मिक प्रभावों का उल्लेख किया है। 
उसके अनुसार गान्धी पर जेन-मत, 'वल्लभ-मत, भक्ति-दर्शनं, इसाई-मत तथा इस्लाम 
का विशेष प्रभाव पड़ा है।. इन प्रभावों के फत्नस्वरूप गान्धी की मुख्य शिक्षा सचमुच 
“एक ईश्वर, एक संसार, एक धर्म” थी .( पु० ५१)। लेखक ने गान्धीं को बहुत॑ बड़ा 


( २श*औ ) 


रहस्यवादी दाशेनिक माना है। इस टृष्टि से उसने गानधी का आध्यात्मिक इतिवृत्त 
लिखा है जो सचमुच गान्धी की स्वरचित आत्मकथा का अनिवाय पूरक है। उसने 
गान्धी के “अन्तर्नाद' सम्बन्धी सिद्धान्त की जो दाशनिक उपपत्तिसहित रहस्यवादी 
व्याख्या की है वह उतनी ही प्रशस्त तथा मूलवान है जितनी कि “चक्र' की व्याख्या। 
नि:सन्देह गान्धी-दर्शन में इन दो सिद्धान्तों के प्रसंग में, डा० रानडे का नाम सदा अमर 
रहेगा। यदि गान्धी को हम आधुनिक चक्र-दशेन और “अन्तनोद-दर्शन' का सूत्रकार 
पाशिनि या बादरायण माने तो निःसन्देह डा० रानडे को इनका अद्वितीय भाष्यकार 
पतंजलि या शह्डूराचाय मानना पड़ेगा । 

प्रन्थ के दूसरे भाग में हिन्दी सन्‍्तों की आध्यात्मिक अनुभूतियों के आरम्भ, 
विकास तथा पूर्णता का वर्णन है। लेखक ने गान्धी को हिन्दी सन्‍्तों की परम्परा में 
रखा है । हिन्दी सन्‍्तों की आध्यात्मिक अनुभूतियों के आरम्भ में उसने आध्यात्मिक 
जीवन निवाह करने के श्र रकों का निरूपण किया है। इन प्र रकों में दाशेनिक जिज्ञासा, 
कर्म और विपाक का व्यभिचार, नियति-वशता तथा मृत्यु-विचार मुख्य हैं । आध्यात्मिक 
अनुभव के विकास में लेखक ने नैतिक गुणों के सम्पादन तथा अनन्य भक्ति का विशेष 
उल्लेख किया है। आध्यात्मिक अलुभव की पूर्णता में लेखक ने सच्चे आध्यात्मिक अनु- 
भव का व्याख्यान किया है | उसका कहना विचारणीय है कि रहस्यवाद या छायावाद 
वस्तुतः अंगरेजी शब्द मिस्टिसिज्म का पूणे अथ नहीं व्यक्त करता है। उसके अनुसार 
मिस्टिसिज्म मौन दशेन है, मोनवाद है । 


अन्तिम भाग में कबीर के आध्यात्मिक जीवन-ब्त्त का वर्णन है। लेखक कबीर 
को बहुत बड़ा मौनवादी दाशैनिक मानता है। उसका कहना है कि कबीर मानवता-सात्र 
का पूज्य सन्‍त है और उसकी शिक्षा हिन्दू, मुस्लिम, यहूदी, ईसाई, बौद्ध, सभी को 
एक सूत्र में बॉधने में समर्थ है (४० १६१ )। कबीर की साधना नाम-साधना थी। 
मुक्ति के विषय में उसका सिद्धान्त परिवार-मुक्ति का था, न कि एक-मुक्ति और सर्व 
मुक्ति । अथीत्‌ कबीर तथा लेखक के अनुसार किसी साधक के मुक्ति प्राप्त कर लेने पर 
उसके परिवार भर को भुक्ति प्राप्त हो जाती है। वह अकेला ही नहीं मुक्त होता है और 
न वह अपने साथ सभी मानवों को ही मुक्त करता है। लेखक के अनुसार सर्वेमुक्ति 
का प्रत्यय ही गलत है क्योंकि इससे ला आव्‌ सफीशियंट रीजन ( कारणवाद ) का बाघ 
होता है ( पृ० १८७ )। क्‍ 
स प्रन्थ में आद्योपान्त आध्यात्मिक अनुभूति की एकता है। लेखक ने महात्मा 
न्धी से आरम्भ कर हिन्दी सन्‍्तों की अनुभूतियों का वर्णन करते हुए अन्त में कबीर 
जैसे अन्यतम रहस्यवादी की अनुभूतियों का वर्णन किया है। 
यद्यपि इस ग्रन्थ में महात्मा गान्धी के श्रतिरिक्त हिन्दी सन्‍्तों के अध्यात्मवाद्‌ 
का भी वर्णन है तथापि इसका विशेष मूल्य महात्मा गान्धी के अध्यात्मवाद के ही लिए 


( श२र३ ) 


है। हिन्दी सनन्‍तों का अध्यात्मवाद एक ओर गान्धी के अ्रध्यात्मवाद की पुष्ठभूमि है तो 
दूसरी ओर पराकाष्ठा । इस पृष्ठभूमि और पराकाष्ठा की भूमिका से हटा लेने पर गान्धी 
के अध्यात्मवाद को समझना कठिन हे 
विशेष ध्यान देने योग्य बात यह है कि डा० रानडे गान्धी को महान दाशनिक 

मानते हैं। गान्धी ने “ईश्वर के विषय में जो विचार व्यक्त किये हैं, वे दाशेनिकों.के 
द्वारा भी विचारणीय हैं” ( पृ० ४२ )। प्रस्तुत समीक्षक श्री रानडे के इस कथन से पूरण- 
तया सहमत है यद्यपि वह उनकी व्याख्या से कहीं-कहीं मतभेद रखता है । 

डा० रानडे ने गान्धी दशन की सिफे तीन समस्याओं का ही निरूपण किया है, 
चरखे का सिद्धान्त, अन्तर्नाद का सिद्धान्त ओर गान्धी-द्शन पर अन्य दशनों का 
प्रभाव । उन्होंने उनके नीतिशाखत्र की व्याख्या नहीं की है यद्यपि वे उनको महान नीति 
शास्त्री मानते हैं | फिर उन्होंने उनके ईश्वर सन्बन्धी विचारों की भी पयोप्त व्याख्या नहीं 
की है यद्यपि इस प्रसंग में वे गान्धी को महाच्‌ से महान्‌ दाशंनिक मानते हैं। फिर 
उन्होंने गान्धी दर्शन की रहस्यवादी या मौनवादी व्याख्या श्रस्तुत की है। गान्धी 
दर्शन की मूल्य-मीमांसक ( ७50]08709! ) व्याध्या भी की जा सकती है और 
प्रस्तुत समीक्षक ने तो इसे विवेकी जनों के समक्ष अ्रस्तुत भी कर दिया है।? डा० रानडे 
महान मौनवादी तत्ववेत्ता थे। अतएव उन्होंने गान्धी के केवल उन्हीं सिद्धान्तों का 
व्याख्यान किया है जो उनकी निजकी साधना में भी उपादेय थे। पर मतभेद रखने पर 
भी समीक्षक का मत है कि डा० रानडे की प्रस्तुत कृति उन सभी पुरुषों द्वारा अवश्य 
पढ़ी जानी चाहिएँ जो गान्‍्धी के विचारों में प्रतिपन्न हैं या जो गान्धी को दाशैनिक 
नहीं मानते हैं.। इस ग्रन्थ को पढ़ने पर दोनों प्रकार के पाठकों को अपना विचार कुछ-न- 
कुछ अवश्य बदलना पड़ेगा । 


इलाहाबाद विश्वविद्यालय संगमलाल पांडेय 


वरतकप्,.. फैमबक ३ कह फाइल लिन“ जन “िनलननन न बजा ननललन+नव बम 


१ द्रष्णभ्य गान्धी का दशन, लेखक संगमलाल पाण्डेय | 


६--फिलसाफिकल एण्ड अदर एपेज़, 
प्रकाशक श्री गुरुदेव रानडे सत्कार समिति, जमखंडी, 
१ ६५६ पृष्ठसंख्या र८न+ १८४, मूल्य ६ रु० | 


. प्रो० रानडे ने यूनानी देन का. बहुत ही सूक्ष्म तथा आलोचनात्मक अध्ययन 
किया था। उनका मूल यूनानी स्रोतों के ज्ञान पर आधारित खोजपूर्ण कार्य “फिलसाफिकल 
एण्ड अदर एसेज” नामक निबन्धों में संशहीत है | यूनानी दश्शन के अधिकारी विद्वानों ने 
इन लेखों की बड़ी प्रशंसा की है। श्री अरविन्द के शब्दों में 'इस कुशल लेखक और 
गम्भीर विचारक के द्वारा लिखा हुआ सम्पूर्ण यूनानी दशन का इतिहास एक अमूल्य 
निधि होता | यहाँ पर यह जान लेना लाभप्रद होगा कि श्ो० रानडे ले इन निबन्धों को 
अपने जीवन के किस भाग में लिखा था । 


द सन्‌ १६१२-१३ में जब वे कुछ स्वस्थ हो गये थे उन्होंने डेकन कालेज में हस्तलेख 
संग्रहालय के प्रमुख अधिकारी एवम्‌ संस्कृत के प्राध्यापक का पद स्वीकार किया। किन्तु 
शीघ्र ही सेवा और त्याग के उच्चादर्शों से प्ररित द्दोकर उन्होंने अपने जीवन के उच्च 
शिक्षा के निमित्त जगा देने का निश्वय किया । डी० ई० सोसाइटी के आजीवन सदस्य 
के रूप में वे फरयूसन कालेज में दशेन के प्रोफेसर हो गये। उस समय तक वे बम्बई 
विश्वविद्यालय की एम० ए० परीक्षा दर्शनशाखत्र विषय लेकर प्रथम श्रेणी में उत्तीर्ण कर 
चुके थे। इस परीक्षा में उन्होंने प्रथम स्थान भी प्राप्त किया था ओर साथ ही उन्हें कुल- 
पति स्वणुपद्क के रूप में उस समय का उच्चतम शेक्षिक सभ्मान भी प्राप्त हो चुका था। 
फरग्यूसन कालेज में अध्ययन करने के दस वर्षों में ही उन्होंने यूनानी दशेन सम्बन्धी 
लेख विभिन्न पत्रों में लिखे थे। यदि उनका स्वास्थ्य अच्छा रहा होता ओर उन्हें पर्याप्त 
अवकाश मिला होता, तो यूनानी दर्शन का सम्पू्ें इतिहास लिखकर थे श्री अरविन्द 
की इच्छा पूरी कर देते । 

अच्छे स्वास्थ्य के अभाव में भी वे अपने शक्षिक तथा आध्यात्मिक कार्यों के 
बिना किसी विन्न के करते रहे यद्यपि इसी बीच में उनकी माता तथा प्रथम पत्नी की 
मृत्यु जेसी पारिवारिक आपत्तियाँ सी पड़ी थीं। शेक्षिक दृष्टि से भी उनका जीवन बहुत , 
सफल था, क्योंकि वे निरन्तर एक विशिष्ट लेखक तथा विद्वान एवम्‌ बहुपढठित अध्या- 
पक के रूप में सम्मानित किए जाते थे। आध्यात्मिक दृष्टि से भी, उत्तका जीवन विविध 
धार्मिक अनुभूतियों से उत्पन्न, आशाओं से परिपूर्ण होकर, निरन्तर समुन्नत होता 
रहा | 

इस अन्थ में संगृहीत उनके लेखों से प्राचीन यूनानी दशेन के ब्रहुत से विवादू- 


( २२४ ) 


ग्रस्त अंशों को समभने में बड़ी सहायता मिलती है। उदाहरण के लिए, हेराक्लाइटस के 
दाशंनिक विचारों का ज्ञान उसके मूल अन्थ के विखरे हुए अंशों से ही प्राप्त किया जाता 
है। उसने सूत्रात्मक ढड़ से ही लिखा है और उसकी शेली बड़ी संक्षिप्त तथा सामासिक 
है| कुछ लोग जसे रहस्यवादी सममभते हैं। प्रो० रानडे ने हेराक्लाइटस को वैज्ञानिक 
परम्परा में रखा हे, रहस्यवादी में नहीं । हेराक्लाइटस तक की नीरस श ल्ी का प्रयोग 
करता है और बहुत सी क्लिष्ट उक्तियों से काम लेता है। एक स्थान पर उसने रुक्ष 
आत्मा को सबसे अधिक बुद्धिमान और श्रेष्ठ बतलाया है। इसी प्रकार उसके श्राप्त 
लेख-खण्डों में निरन्तर परिवतनशीलता के नियम के शासन और शक्ति के संचय सम्बन्धी 
वैज्ञानिक सिद्धान्त निहित हैं। प्लेटों ने अपने प्रत्यय-सिद्धान्त में हेराकलाइटस के तथा 
ईलिया के निमोण ओर अस्तित्व सम्बन्धी मतों का समन्वय किया है। यह समन्वय 
शह्कुराचाये के व्यवहार और परमाथ के भेद से साम्य रखता है। हेगल ने भी हेरा- 
क्लाइटस के सिद्धान्तों को अपने प्रतिक्रियात्मक विकासवाद में स्थान दिया था। 
हेराक्ताइटस ने मद्यपान का निषेध किया है क्‍योंकि इससे आत्मा आदर हो जाती है। 
उसने मूतिपूजा का खण्डन किया है क्योंकि मूंति से .प्राथना करने वाला दीवारों से 
वार्ताज्ञाप करना चाहता है। वह पशुवलि का विरोधी था क्योंकि अन्य प्राणियों के रुधिर 
से वह आत्मशुद्धि सम्भव नहीं मानता था । हेराक्लाइटस से सहमत होकर प्रो० रानडे 
कहते हैं कि सापेक्ष्यवाद व्यवहार के क्षेत्र तक ही सीमित है, वह ईश्वर पर घटित 
नहीं होता। 

अरस्तू द्वारा इलिया के दाशनिकों की आलोचना पर प्रो० रानडे का निबन्ध 
आलोचनात्मक दशन साहित्य की अन्यतम कृति कहा जा सकता है। यह निबन्ध न 
केवल इलियाटिक दशन के विषय में आलोचनात्मक अन्तद् ष्टि प्रदान करता है, वरन्‌ 
अरस्तू की आलोचना के दोषों को भी स्पष्ट कर देता है। 

जेनोफेनीज एकेश्वरवाद के प्राचीनतम प्रतिपादकों में विशिष्ट हे। उसके अनुसार 
ईश्वर कई नहीं है वरन्‌ वह एक है जो मानवों और देवों में सर्वेश्रेष्ठ है तथा मत्यों की 
भाँति शरीर तथा मने का संघात नहीं है। मानवीकरण में ईश्वर को भी मानवी भूलों 
और दोषों से युक्त दिखाया जाता है। जेनोफेनीज ने इसकी बड़ी व्यंगपूणं आलोचना 
की है जो अब ऐतिहासिक महत्व प्राप्त कर चुकी है। वह कोरा तत्वचिन्तक न होकर एक 
महामानव था, जिसने मानव शास्त्रों के अध्ययन पर विशेष बल दिया था और नेतिक 
शिक्षा को महत्वपूर्ण बतलाया था। जेनोफेनीज के इन भौतिक धमंवादी तर्कों को 
' जिन्हें अरस्तू भी न समझ पाया था, प्रो० रानडे ने बड़ी प्रशंसा की है । 

प्राचीन यूनानी दर्शन के इतिहास में पारमेनाइडीज अद्वेत प्रत्ययवाद का एक 
विशिष्ट व्याख्याता हुआ है। प्रो० रानडे के हृदय में इस विचार-धारा के लिए बड़ा 
आदर था । पास्मेनाइडीज और शंकराचाय के विचारों में बड़ा साहश्य हे । पारमेनाइडीज 
क्रा विचार और सत्ता का तादात्म्य शंकराचायके सतू और चितृके तादाक़्य ही के समान 

बश्६ 


( २१२६ ) 


प्रतीत होता है | पारमेनाइडीज का घारणा और सत्य का सेद भी शंकराचार्य के व्यवहार 
ओर परमार के भेद से मिल्रता-जुलता है। “जो भी सत्य और शिव है, ससी सीमित 
है?--पइशए)रए के इस सिद्धान्त से प्रसावित होकर पारमेनाइडीज ने सीमा को 
सत्ता का घर्म स्वीकार किया है। उसकी यह मान्यता शंकराचार्य से नहीं मिलती । 
बरनेंट ओर जेलर की भाँति जो लोग पारमेनाइडीज के सत्ता सम्बन्धी सिद्धान्त को 
स्थूल मौतिकतावादी मानते हैं, प्रो० रानडे के अनुसार वे बड़ी भूल करते हैं। इस भूल 
का कारण दृष्टान्त और तथ्य सें तादात्म्य मान बैठना है। पारसमेनाइडीज ने सत्ता की 
वृत्त से केवल तुलना की है, दोनों का तादात्म्य नहीं स्थापित किया है । 

जिनो बड़ा बौद्धिक कल्लाजाज था। उसके तक बड़े सूक्ष्म और गहन हैं। उसने 

बहुत्व और गति के समर्थकों को चुप करने तथा अपने गुर पारसेनाइडीज के अद्व त 
प्रत्ययवाद का समन करने में अपने विवाद-कोशल का उपयोग किया है। उसकी भ्रसिद्ध 
पह्ेशिकाओं को - जैसे तेज से तेज दौड़ने वाला खरगोश थीरे-घीरे रँंगने वाले कछुए 
को नहीं छू सकता यदि कछुए को थोड़ा आगे कर दिया जाय; उड़ता हुआ तीर भी 
स्थिर समभा जाना चाहिए तब तक हल नहीं किया जा सकता हे, जब तक हम आन- 
न्तिक कलन शास्त्र की सहायता न लें ओर न मार्ने कि गति एक देशकालिक सम्बन्ध है । 
यह न तो केवल शुद्ध देशीय और न केवल शुद्ध कालिक क्रिया ही है । 

मेज्नीशस का दशन स्पनोजा के दशेन की भाँति तत्वविद्या के ज्षेन्र में घटित 
निगमन प्रणाली का पर्यवसान है। वह इस परिणाम पर पहुंचता है कि सत्ता एक है; 
वह एकरस, अशरीरी और अचल है। पारमेनाइड्रीज से असट्टमत' रहकर वह सत्ता को 
असीम मानता है । 

“अपने आप को जानो” तथा “अपने पड़ोसी को अपनी भाँति प्रेम करो” आदि 
व्यावहारिक सूक्तियों के कारण प्लेटो ने थेल्लीज को यूनान के 'सात सन्‍्तों? में रखा था | 
अरस्तू उसे प्रकृति सम्बन्धी देन का संस्थापक समझता है, क्‍योंकि उसी ने पहले-पहल 
मूल पदार्थ की आवश्यक समस्या उत्पन्न की थी और वैज्ञानिक विधि से उसे हल्त करने 
का भी प्रयत्न किया था। उसने कद्दा था कि जल से ही सभी वस्तुओं की उत्पत्ति होती 
है ओर उसी सें सब का लय होता है। थेलीन ने यह भी माना था कि सभी बस्त॒यें 
ईश्वर से तथा शुभ आत्माओं से ओतप्रोत हैं.। प्रो० रानडे के अनुसार यह सर्वेचुद्धि- 
वाद है। 

प्रोटागोरस नामक प्रसिद्ध सोफिश्ट विचारक का नाम सानव-मान' सिद्धान्त के 
साथ, जिसके अनुसार मनुष्य ही वस्तुओं का मान है, जोड़ा जाता है। न तो गॉम्पर्ज की 
जातीय व्याख्या जिसके अनुसार मानव व्यक्ति नहीं, बल्कि सामान्य मानव मान है, 
प्रोटागोरस का साव स्पष्ट करती है और न एफ० सी० एस० सीलर की मानवीय 
ठ्या[ख्या ही उचित अथे लेती है । सील्षर प्रोटागोरस के सिद्धान्त में अपना भाव खो 


( र२२७ ) क्‍ 
जाता है। सब बातों पर ध्यान देते हुए प्लेटो और अरस्तू की व्यक्तिवादी व्याख्यां 
सन्‍्तोषप्रद है, इस प्रकार समझने पर प्रोटागोरस का सिद्धान्त हमें ऐन्द्रियवाद तथा 
सन्देहवाद की ओर जाने पर बाध्य करता है। अरस्तू का प्रमुख आक्तेप यह है कि 
श्रोटागोरस का सापेक्ष्यवाद मूल्यों में श्रेणी-भेद नहीं करता है और इसमें सत्य का कोई 
आदश नहीं ग्राप्त है होता है। प्रो० रानडे अरस्तू के साथ सहमति प्रकट करते हुए कहते हैं 
कि “उक्त मत में सत्य की श्रेणियों का प्रश्न ही नहीं उठता; उसमें तो केवल भूलों की 
08 हैं। सत्य एक होता है किन्तु भूलें अनन्त । सत्य एक, निरपेक्ष तथा अपरिवत्ये 
है ओर वह ईश्वर है।” यह ईश्वर-केन्द्रित सिद्धान्त विश्व-केन्द्रित तथा मानव-केन्द्रित 
सिद्धान्तों से भिन्न होकर हमें प्रो० रानडे के दशेन का सार दे देता है। इसमें यह भी 
निहित है कि ईश्वर में ही सभी वस्तुयें स्थित हैं, उसी में गतिमान होती हैं और उसी 
उनका अस्तित्व है । इस देवी तत्व की अनुभूति प्राप्त करना ही मानव जीवन का 
परम शुभ है। ईश्वरानुभूति का यह उच्चतम सत्य प्रो० रानडे के जीवन में बहुत ही 
प्रारम्सिक काल सें आवि मूत हुआ था। 
प्रो० रानडे की प्रौढ़ बुद्धि का परिचय उनके प्रयाग के निवास-काल में लिखे हुए 
दो निबधों से प्राप्त होगा । इनके नाम हैं “आत्मतत्व का दशेन” तथा “याज्ञवल्क्य और 
दाशनिक गल्प'। उन्होंने १६३७ ई० में 'सारतीय दर्शन परिषद' के सभापति के 
आसन से, नागपुर में जो अभिभाषण किया था, उसमें आधुनिक भौतिक शास्त्र, 
जींवविज्ञान तथा स्नायुविज्ञान की खोजों के प्रकाश में आत्म-तत्व सम्बन्धी दशेन की रूप- 
रेखा प्रस्तुत की थी । रा ञ रा 
आधुनिक भोतिकशाखत्री सर जेम्स जीन्स का विचार है कि देश-काल केवल मान- 
सिक व्यवधान हैं, अन्यथा जो जीवन-धारा हम सब में व्याप्त है, वही सम्पूर्ण प्रकृति में 
सूत्रवत्‌ विद्यमान है। यह विचार-धारा प्रत्ययवाद-परक है । इसी अत्ययवाद की थोड़ी-सी 
प्रगति से निरपेक्ष आत्मवाद की उत्पत्ति होती है जिसके अनुसार आत्म-तत्व विश्व में 
व्याप्त माना जाता है। अपने जीववैज्ञानिक प्रयोगों के आधार पर ड्रीश जीवन को स्व॒तन्त्र 
तत्व मानता है जिसे वह इन्टेलेकी कहता है। ड्रीश मानव-जीवन को 'साइक्वायड 
मानता है। प्रो० रानडे, इसके लिए एक नये शब्द “स्पिरिटन! का प्रयोग करते हैं जो 
ज्ञानेशवर तथा अन्य रहस्यवादियों के “बिन्दुले' से मिलता-जुलता है। मि० हेड की 
स्तायुवैज्ञानिक खोजों के आधार पर वे थैलेमस अथवा 3 कक को संवेगों की 
आधार-भूमि मानते थे। इस सिद्धान्त से एक बहुत अच्छा दाशेनिक निष्कष ग्रास हो जाता 
है कि मानस तत्व संवेगों का नियंत्रण करता है। इससे ज्ञान और भक्ति के समन्वय की 
आवश्यकता का सदुपदेश प्राप्त होता है। 


.. श्रोौ० रानडे ने बगसों के नेतिकता और धम के दो स्रोतों के सिद्धान्त का खण्डन 
ु उन्होंने छा जज । 
कर केवल एक अतीन्‍न्द्रिय प्रत्यक्षु की स्थापना की । उन्होंने बगंसाँ के जीवनीय. तत्व की 


( श्र८प ) 


भी आलोचना की और यह बताया कि वह जैविक तत्व ही सकता है, आध्याग्सिक नहीं। 
इसी प्रकार उन्होंने बौद्ध दशन के प्रसंग में यह बतलाया कि बुद्ध का आध्यात्मिक 
प्रबोध वास्तविक रहस्यवादी अनुभव था । उससे यह न समभना चाहिए कि अनत्ता के 
ढ्वारा आत्मिक सत्ता का निराकरण हो जाता है। अपने निबन्ध का उपसंदार करते हुए 
उन्होंने यह संकेत किया है कि संसार में शान्ति और एकता का प्रवर्तेन तभी किया जा 
सकता है जब पूरा मानव समाज आत्म-तत्व के अस्तित्व को स्वीकार कर ले । 


याज्ञवल्क्य के गल्प-दर्शन को समभने के लिए उनके दशन के दे। आधारभूत 
सिद्धान्तों को ठीक-ठीक समभना नितान्त आवश्यक है। इनमें से प्रथम ज्ञाता को 
ज्ञेय वस्तु बना पाने की असंभावना है। दूसरा सिद्धान्त जिसे स्वयं याक्षवल्‍्क्य ने अपने 
निरपेज्ञ मानसवाद में स्थान दिया था वस्तु-जगत की सत्ता को स्वीकार करना है। 
इसी के साथ-साथ वृहदारण्यक के दूसरे अध्याय में आए हुए, “यत्र हि 6 तमिव भव- 
ति तद्तिर इतर जिप्रति' में 'इब' परसग का ठीक-ठीक अथे समझ लेना भी बहुत 
आवश्यक है । 

याज्ञवल्क्य के गल्पों में निहित दशन की वाइहिंगर के 'एज इफ' के दशन से 
तुलना करने पर पता चल्नत। है. कि दोनों में एबी और श्राकाश का अन्तर है। याज्षु- 
वल्क्‍्य के गल्पों में आत्मानुभव का आधार स्पष्ट है किन्तु वाइहिंगर की कल्पनाएँ हमें 
केवल ऐन्द्रियता की ओर ल्ेजाती हैं। इतना ही नहीं, वे समरत वेज्ञानिक अनु +धानों 
ओर मान्यताओं को कोरी गप बना देती हैं । 

एक छोटे-से 'खद्योत संबंधी चिंतन! शीर्षक निबंध में ओ० रानडे ने एक दाशें- 
निक की काव्यमय कल्पनाओं का चित्रण किया है, जिसका ध्यान सहसा भटक कर कमरे 
में आए हुए खद्योत की ओर चला गया था।। वह सोचता है कि अग्नि शल्षभ संसार में 
प्रचलित अन्याय का प्रतीक है, क्‍योंकि उसके दैन्य तथा हानिरहित स्वभाव की ओर 
कोई ध्यान नहीं देता है। खद्योत ने अनजाने ही कितने ही नेतिक गुणों को आत्मसात 
कर लिया है। यही सब कहते-कद्दते वे इस बात की ओर संकेत करते हैं. कि जैसे खद्यो 
>त के बाहर प्रकाश रहता वैसे ही मनुष्य के भीतर ईश्वरीय प्रकाश होता है । 


“विश्व का केन्द्र” प्रो० रानडे के बहुत ही प्रारम्भिक निबंधों में से है जिसे 
उन्होंने कालोइल के आध्यात्मिक प्रभाव में आकर लिखा था। उस निबंध में निर्दिष्ट 
आध्यात्मिक सत्ता की बहुवादी धारणा से ही उनके दाशेनिक चिन्तन का प्रारम्स हुआ 
था । एक बार डेकन कालेज में एक क्रिकेट मैच देखते हुए उनके मस्तिष्क में एक आध्या- 
त्मिक प्रकाश फैल गया और उन्होंने सोचा कि संपूर्ण विश्व को आत्मतत्व से पूरित 
माना जा सकता है। उनका विचार था कि विश्व एक असीम वृत्त है जिसका केन्द्र सब 
कहीं है और परिधि कहीं नहीं है । उस वृत्त के केन्द्र को जान लेना ही उसके प्रधान तत्त्व 
को जान लेना है और सभी समस्याओं की समस्या को हल कर देना है। 


( २१६ ) 


प्रो० रानडे ने डा० मैकनिकल की “भारतीय ईश्वरवाद” शीषक तथा डा० भण्डा 
-रकर की अशोक पर लिखी हुई पुस्तकों का “रिब्यू! लिखा था। पहले में उन्होंने डा० 
मेकनिकल के भारतीय ईश्वरवाद के अभारतीय दृष्टिकोण की, उनके अद्व त-विरोधी 
विचारों की तथा अदठ्ठ त-वाद और भक्ति के पारस्परिक विरोध-संबन्धी विचारों की 
आलोचना की थी। उन्होंने भारत के संत-कवियों की प्रशंसा करते हुए यह बतलाया है 
कि शव्द और गुरु की आवश्यकता का समथन कबीर की सारतीय ईश्वरवाद के निमित्त 
अनोखी देन हे । 


अपने “रिपव्लिक नामक संबाद में प्लेटो ने दाशनिक-शासक का सुन्दर चित्र प्रस्तुत 
किया है। वस्तुतः अशोक को दाशनिक सम्राट माना जा सकता है। आदर्श शासक 
के रूप में उसने अपने विस्तृत साम्राज्य पर शासन किया और अपनी प्रजा को इस लोक 
तथा परलोक दोनों में सुख-समृद्धि प्राप्त कराने के प्रयत्न किए । उसने बौद्धमत को राज- 
धमं बना दिया था, किन्तु उसके धार्मिक विश्वासों में रूढ़िवादिता नहीं थी । उसके 
असिल्षेखों में धार्मिक सहिष्णुता का पाठ पढ़ाया गया था। वह कहता है कि सच्चा 
धर्म सहगमन अथवा समवाय में प्राप्त होता है! जहाँ एक दूसरे के प्रति भावात्मक मेत्री 
नहीं है, वहाँ धर्म नहीं है ।” यदि आज अशोक जीवित होता तो वह बड़े उत्साह के 
साथ सभी राष्ट्रों के शान्ति-पू्ण सह-जीवन के पंचशील-सिद्धान्त का अनुमोदन करता । 
उसने राष्ट्रीयता का विरोध नहीं किया था वरन्‌ उसने वह सावभोम दृष्टि अपनाई थी 
जिसमें मानव मात्र के नेतिक तथा धार्मिक उत्थान का ध्यान रक्खा गया था। 


अनुवादकर्त्ता न० ग० दामले 
शिवानन्द श्मों एम० ए०, इलाहाबाद । सूयेद्य, पूना 
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कनीटक दशशन-साहित्य को रहस्यवादी तीन विचारधाराशों ने समुन्नत किया है। 
पहली जैन विचार-धारा है जिसकी दो शाखाएँ, संयत आचार-सीमांसा और ऐकांतिक 
भक्ति, जिनत्व प्राप्ति को चरम लक्ष्य बनाती हुई हमें प्लॉटिनस के 'एकांकी का एकांकी 
के प्रति गमन' का स्मरण दिल्लाती हैं। दूसरी वीरशेव विचारधारा है जो एक तरफ तो 
अद्त और दूसरी तरफ नैतिक शुद्धि से सन्ध्रि करती हुईं ईश्वरेक्य को लक्ष्य बनाती 
है। ओर तीसरी वैष्णव विचारतार है जो अक्तिबाटिका के बहरज्ञी भ्रसूनों द्वारा 
ईश्वर के चरणारविन्दों की पूजा करके भगवबस्कपा पाने का यज्ञ कराती है । 
वीस्शबमत-गगन के सूर्य-स्वरूप प्रभुदेव में हम साहित्य की सी सरसता 
( सौन्दर्य ), दशेन की सी गम्मीरता एवं भक्त की सी अनुभूति पाते हैं। “ईश्वर प्रेम! 
के प्रतीक बसवेश्वर ने अपनी गीति-शेली, सशक्त रुचिपूर्ण बक्तृता, नेतिक उच्चता एवं 
धार्मिक गाम्सीय से कन्नठ साहित्य को अमर बना दिया है। श्राध्यात्मिक जगत अ्रथवा 
कल्याण-अयुसव मंटप के एक अन्य सहापुरुष चन्न बसयेश्यर एक श्ञानी भक्त हें। सिद्धू 
राम एक कमेंमार्गी उच्च सन्त हैं ओर अपनी इस सिज्षता के कारण अलग ही दिखाई 
पड़ते हैं। अक्क महादेवी, जिनका कि एक मात्र ध्येय दिव्यवर' का वरण ही था, 
हमें अपने उत्कट हृदयोदगारों से विस्मित करती हैं.। थे कश्नड साहित्य के उज्ज्वल नभूने 
हैं। निजगण शिवयोगी भक्त की अपेक्षा दाशनिक अधिक थे। अखग्टश्वर भक्त की 
अपेक्षा नीतिविदू थे और सर्पभूषण दाशेनिक अथवा नीतिविद की श्रपेज्ञा भक्त थे। ये 
सभी बीरशेवमत के उत्थान के स्तम्भ स्वरूप हैं। इसके अतिरिक्त सर्वेज्ञ अपनी व्यज्गपूर्ण 
ओर विनोदपूर्ण सूक्तियों के लिए प्रसिद्ध हैं। वे सिद्धहम्त सूक्तिकार थे । 
वेष्णव विचारधारा के सवेसान्य कन्नड सन्त गुरंदरदाम अपनी कवित्य-प्तिभा, 
उत्कट भक्ति और उच्चनेतिक आदर्शों के क्षिए प्रसिद्ध हैं । इन सब गुणों का संगठन 
उनकी दिव्य अनुभूति में सहज ही दिखाई पड़ता है। वैष्णव विचारधारा स्वेत्यागी 
संन्‍्यासियों की-सी विचारधारा नहीं है बल्कि वह लोकिक श्रौर पारतीकिक दोनों हितों 
का समाहार करती हुई आनन्द-आप्ति को लक्ष्य बनाती है। यह बात यदि हम गोपाल- 
दास के जीवन और उपदेश को देखें तो स्पष्ट हो जायगी। ये सुख ( विज्ञास) पूर्ण जीवन ' 
विताते थे परन्तु नामध्यान के क्षणों में तत्तीन होने की भी क्षमता रखते थे । वेष्णव 
विचारधारा के सन्‍्त कवियों में पुरंदरदाम और उनके समसासथिक कनकदास 
विजयदास, गोपालदास और जगन्नाथदास आदि उल्लेखनीय हैं.। निविवादत:ः, जगन्नाथ- 
दास कन्नढ़ भक्ति एवं द्शन-साहित्य के अद्वितीय व्यक्ति हैं जिनका 'हरिकथाम्ृतसार' 
भक्त-साहित्य का बेजोड़ अन्ध है। कार्मंडकी के महिपति जो कन्नड़ सन्‍्तों में ही क्‍या 


( रे३११ ) 


सारे संसार ओर सारे समय के सन्‍्तों में एक महत्वपूर्ण स्थान पाते हैं, उच्चतम आध्या- 
त्मिक ( पारल्ञोकिक ) अनुभवों का अनुभव करते थे। उनके अनुभवों में विशेषता 
रूप, श्रवण और आकार से संम्बन्धित असुभवों की है। उनके गीतों पर यदि हम 
सरसरी ही निगाह डालें जो दुर्देववश अब तक मो अग्रकाशित हैं, तो हम 
देखेंगे कि उन गीतों में अढेत ओर हेत की इन्द्वात्मक उक्तियाँ सत्रीमाँति समन्वित 
होती हैं । यदि महिपति 6त और अद्वत का समन्वय करते हैं तो शरीफ 
साहेब, जो आचाय रानडे के मतानुसार कुछ ह॒द तक कबीर की प्तिसूर्ति हैं, एक 
अन्य "3 काय हिन्दुओं और मुसलमानों में मैत्रीपूण व्यवह्वार के लिए प्रयास 
करते 


जिन कन्नड़ भक्तों का नाम असी तक प्रकाश में नहीं आया है उनकी संख्या बहत 
बड़ी है। उन्हें प्रकाश में लाने का, ओर इन लोगों की भक्ति-साहित्य को कितनी 
देन है, इसे सिद्ध करने का सारा श्रेय आचाये रानडे को है। सम्पूर्ण कनौटक आचार्य 
रानडे और उनके सम्प्रदाय का सदा ऋणी रहेगा क्‍योंकि कनोटक के अवरुद्ध आध्या- 
त्मिक स्रोत का उन्होंने फिर से उद्धार किया । यह श्री रानडे का निंबरगी सम्प्रदाय ही है 
जिसने कन्नड़ भक्ति-धारा को पुनर्जीवित किया है। इसके फल्नस्वरूप कुछ सन्‍्तों, 
जैसे चिदानन्द, भमवतारक, शंकरानन्द, कूडलुरेश, कल्लमेश्वर, निरुपाधि सिद्ध 
नक्माल संग, वज़्मीम आदि के कुछ विरले गीत पहली बार प्रकाश में आए 
।' ये आचाये रानडे के महत्वपूर्ण ग्रन्थ “कन्नड़ साहित्य में परमार सोपान” में 
विकास-कऋ्रमानुसार संण्हीत हैं। कर्नाटक इस बात के लिए बड़ा ही हृतमाग्य रहा है 
कि उसके आध्यात्मिक संदेश संसार के लिए अधज्ञात ही रहे हैं, क्योंकि रानडे जी के 
सहसा देहपात से उसकी पूर्ण व्याख्या नहीं हो सकी है । यह तो निर्विवाद कहा जा 
सकता है कि कर्नाटक रहस्यवाद के मर्म को जितना श्री रानडे सममते थे उतना कोई नहीं 
सममभाता है । इसलिए यह कहना अनुचित न होगा कि आचाय रानडे ही कन्नड़ सन्‍्तों 
के महत्व को संसार को जता सकते थे | अतः वे चोदह व्याख्यान जिनको उन्होंने करनी 
टक विश्वविद्यालय के तत्त्वावधान में दिया था, प्रकाश-स्तम्भ-स्वरूप हैं। उन्हें बीस 
व्याख्यान देने थे, परन्तु दुःख है कि वह महात्मा हम लोगों के बीच से एकाएक 
चल बसा । 
कन्नड़ सन्‍्तों की आध्यात्मिक अद॒गतियाँ उद्धव, विकास और पूर्णत्वप्राप्ति के 
क्षेत्र में किसी मो अथ में कम नहीं हैं| साधारशतः अन्य साहित्य के सन्त ईश्वर-्राप्ति 
के बाद मोन धारण कर लेते हैं, परन्तु, इसके विपरीत कन्नड़ के सन्‍त आध्यात्मिक- 
अनभति का दर्शन, स्पर्शन ओर सम्भाषण के क्रम से वर्णन करते हैं। कन्नड़ सन्‍्तों के 
इस आनन्द-स्वरूप तच्व को प्राप्त करने का एकमात्र कारण यह था कि वे दिव्य ज्योति 
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से तादात्म्य स्थापित कर सकते थे | इसके अतिरिक्त वे ईश्वर आराधना रूपी अग्नि में 


( २३२ ) 


'अहं” की आहुति दे चुके थे । यही कारण है कि वे अपनी अद्वेतानुभूतियों की स्वतन्त्र 
अभिव्यक्ति कर सके | 
ईश्वर, त्रह्म, माया, विद्या, अविद्या और आवागमन आदि तत्त्वों के विवेचन में 
महाराष्ट्र के सन्‍त अद्वितीय हैं। नेतिक आदरशों के सल्नोपाज्ञ विवेचन में अथोत्‌ 
किन सदगुणों को अपनाना चाहिए और किन दुर्गणों को छोड़ना चाहिए, इसमें हिन्दी 
के सन्त बेजोड़ हैं। इन्होंने रामभरोस जैसी ईश्वस्श्राप्ति की भावना को सबवोधिक महत्व 
दिया है । 
यह कहना अनावश्यक होगा कि “विश्व-रचना', अक्ष का स्वरूप”, 'रहस्यानुभूति 
के लिए योगाभ्यास! 'साधक की अमावस्या' और पूर्णिमा' जैसी दर्शन की गुत्थियों 
को सुल्काने में बड़े-बड़े दाशनिकों ने भी व्यथे में ही सर पटका है। सन्‍तों द्वारा ये 
अनायास ही सुलभा दी गई हैं, क्‍योंकि वे चरम सत्य का साज्षात्‌ दशन कर चुके 
थे। दाशनिक के लिए जो भ्रमस्थल है, वही भक्त के लिए सहज गम्य है क्‍योंकि सक्ति 
तकीतीत है ओर ईश्वर के अपरोक्ष दशन को को सुल्लभ बनाती है । 
कन्नड सम्तों के उपदेश मूलतः नैतिक और आध्यात्मिक हैं. । किन्तु वे मनोवेज्ञानि- 
क और तात्विक विश्लेषण से शून्य नहीं हैं | श्रतः हम प्रस्तुत विषय पर सृष्टिविज्ञान 
के दृष्टिकोण से, तसत्व-दशन के दृष्टिकोण से, नीति के दृष्टिकोण से, साधना के दृष्टि 
कोण से और भक्ति के दृष्टि कोण से विचार करेंगे। प्रथमतः हम विचार करेंगे कि. 
कन्नड सन्‍्तों के लिए विश्व की ईश्वर के बिना कुछ भी सत्ता नहीं है. क्‍योंकि वह 
ईश्वर पर आधारित है। दूसरे हम परस्पर विरोधी गुणों से सम्पन्न अद्य के स्वरूप का 
अध्ययन करेंगे, जो उपनिषदों के दृद्ढ पर है। तीसरे असाधारण आध्यात्मिक अनुभूति 
ओर नेतिक शुद्धि केसे एक दूसरे के अनुषज्जी है, इस पर विचार करेंगे। चौथे कन्नड 
सन्‍्तों द्वारा उपदिष्ट आत्म-साक्षात्कार के अभ्यास-मार्ग का और अन्ततः उनके विविध 
इन्द्रियातीत अनुभूतियों का जो कि बाद में ब्रक्मानन्द का कारण बनती. हैं, अध्ययन 
करंगे । हर 
सृष्टि-सम्बन्धी विचार करते हुए हम वीरशेब मतान्तर्गत सनन्‍्तों के विचारों का 
उल्लेख करेंगे । उनके लिए व्यवह्यारिक विश्व न तो अन्ततः सत्‌ है और न असत्‌ । प्रारंभ 
में यह सत्‌ प्रतीत होता है परन्तु आत्मावबोध के अनन्तर भिन्नरूप वाला हो जाता 
है । जो संसार अबतक निरथेक भासित होता था, वह्‌ अ्रब भिन्न अथ एवं रूप वाला हो 
जाता है। जो संसार अब तक अथहीन लगता था वह साथ्थक हो जाता है। सब जगह 
बुद्ध आत्मा दिव्य रूप देखता है और दिव्य वाणी सुनता है। विश्व के प्रत्येक कोने में 
वह ईश्वर ही ईश्वर देखता है भर उसके लिए तुच्छ से तुच्छ अर भी ईश्वर की 
व्यापकता और शक्ति का परिचय देता है । प्रारम्भ में केवल त्रह्म ही था और कुछ नहीं । 
जिस प्रकार धधकती आग से चिनगारियां निकल्ञती हैं उसी प्रकार ब्रह्म से विश्व प्रादु 


( २३३ ) 


भूत हुआ। वचनकारों द्वारा उपदिष्ट यह मुख्य विचार ( उपदेश ) उपनिषदीय मनीषियों 
द्वारा उक्त पयथा अग्ने: विस्फुलिड्जः $ # कह आह ऋक व्युच्चरन्त्येवमेव ६५ 00३ ह ७ अटल सर्वाणि 
भूतानि व्युच्चरन्ति ( बु० २. ९.२० ) के समान है। “त्रह्म ने लीलामात्र के लिए रचने 
की इच्छा की; फल्नत: अनेक जीवधारी उद्मूत हुए और विश्व भो बना |” इस प्रकार 
सिद्ध राम जी विश्व-रचना की लीला-सिद्धान्त द्वारा व्याख्या करते हैं जो कि बादसयण 
के 'लोकवत्तु लीला केवल्यम' की पुष्टि करता है। वीरभद्रदेव के मतानुसार माया 
हे तो ही है और न तो अंम बल्कि वह काम क्रोधादिक छः विकारों का खासा 
ल््हे। 


संसार सत्‌ है अथवा असत्‌ है अथवा सदसत्‌ है? इस विषय में कन्‍नड सन्तों 
ने बेकार की माथापच्ची नहीं की है। यह (संसार ) मानव-यात्रियों के लिए एक 
विश्राम-स्थल है, जिनका कि चिर गृह स्व है। अन्तत. उन्हें वहीं ( स्वर्ग ही ) जाना है, 
“अतः उसे सांसरिक उल्मनों में नहीं पड़ना है । | 

. अब हम देखेंगे कि कनन्‍नड सन्‍्तों ने किस प्रकार चरम सत्य ( [7]0779/० 

769]0ए ) की व्याख्या की है । “ब्रह्म ही सारी इन्द्रियों का प्ररिचालक हे क्योंकि उसी 
के द्वारा ये शक्तिवान्‌ होती हैं | वह अर से भी अगुतर है और महान से भी महत्तर 
है। कया तजह्म जो तकौतीत है, उसके अनन्तत्व की कोई सीमा है ९ जिस प्रकार सूत्र का 
माता के मणियों से सम्बन्ध है, अथवा जिस प्रकार चकमक पत्थर में अग्नि वर्तमान है 
अथवा जिस श्रकार बीज में वृक्ष पूव सत्‌ है, अथवा जिस प्रकार शब्द में निःशब्द्‌ 
निहित है उसी प्रकार ब्रह्म संसार में सवव्याप्त है। इंस प्रकार वचनकारों ने विश्व में त्रह्म 
का अन्तयामित्व सिद्ध किया है। अक्कमहादेवी ब्रह्म का बहियामित्व सिद्ध करती हुई 
कहती हैं, "मेरे देव ! आपके चरण पाताल लोक के निम्नतम भागों के भो नीचे चलते 
गए. हैं, आपका रल्लजटित मुकुट आकाश के उच्चतम साग के सी ऊपर है, आप के बाहु 
दर्शों दिशाओं तक फैले हुए हैं ।” 

अखण्डेश्वर ईश्वर के अन्तर्यामित्त और बहियामित्व दोनों पक्षों को लेते 
हुये कहतें हैं - हे ईश्वर ! आप विश्व भर में व्याप्त हैं; आपने विश्व को नाप लिया 
है ओर आप विश्वातीत भी हैं।” यह अखण्डेश्वर द्वारा कहा गया ईश्वर का 
स्वभाव है । 


पुरूद्र दास ने बढ़े ही रोचक ढंग से ब्रह्म की व्याख्या “निषेध शेली” में की है-- 
“ब्रह्म न दिखाई पड़ता है, न भोगता है, न बेठता है, न खड़ा होता है, न कष्ट देता है, 
न कहीं जाता है, न कुछ कहता है हॉलाकि उसे सब भेद मालूम हैं। वह अचिन्तनीय 
है ओर वह उन मनुष्यों के प्रयत्नों से परे है जो कि दम्भ वश अपने को बत़हावेत्ता 
समभते हैं। यह ( शेल्री ) बहदास्यकोपनिषद की 'नेतिनेति” शेल्री से मिलती-जुलती 
है जिसमें निरगृण ज्रह्म की व्याख्या की गयी है। क्‍ ह॒ 
२० 


( ररेंधे ) 


चतलवसवेश्थर ने आत्मा को ही विश्व की “उन्‍्यरात्मा माना है। भौतिक और 
मानसिक उपाधियाँ इसके वाह्म रूप हैं। ये आत्मा के वस्थाभरण हें किन्तु आत्मा इनके 
योग से नहीं बना है'। चम्लवसवेश्वर के अनुसार “आत्मा चछ्ुओं का चज्ञु है, कानों 
का कान है, श्वास का श्वास है।” इसे बढ़ाते हुए वे अज्ञान के बोझ से दबे हुए 
मनुष्यों की दयनीय दशा का वर्णन करते हैं। इस प्रकार के मनुष्य उस च्कु को देखने 
में असमथ हैं जिसके कारण ये आँखें देखती हैं; उसके सुनने में असमथ हैं. जिससे 
ये कान सुनते हैं; उस श्वाँस के ग्रहण करने में असम हैं. जिससे स्वयं श्वास भी श्वाँस 
लेता है ।” इस व्याख्या की सुन्दरता का अनुमान वही कर सकता है जिसने कि केनो 
पनिषद्‌ के १।२८ अध्याय को पढ़ा हो । 
अब प्रश्न उठता है. कि कन्‍नड सन्‍्तों ने अध्यात्म-जीवन का प्रे रक किन को कहा. 
है ? मानव जीवन की नश्वरता, मृत्यु की ध्रबता, सांसारिक जीवन के निराशा एवं क्षोभ 
जैसे दुःख और ब॒द्धावस्था का असामथ्य मनुष्य को उसके अज्ञान की नींद से जगा 
उसे ईश्वराभिम्रु्व करते हैं। वसवेश्वर सांसारिक सुख-दुःखों का बढ़ा ही हृदयस्पर्शी 
विवरण देते हुये कहते हैं -“हे ईश्वर ! मेरी दशा उस मेढक से कुछ भी अ्रच्छी नहीं 
है जो सांप के फन के नीचे भी अपने को दुःखर्हित समभता हे। मेंने अपने जीवन को 
व्यथे ही गँवाया। बलिवेदी पर चढ़े हुए के लिए सुम्बर कहाँ ९ स्वशत्र बनने में सज्ञा.. 
कहाँ ९ तिल भर सुख के लिए हिमालय स्वरूप दुःख उठाने में हित कहाँ ९” आगे बस- 
वेश्वर, अपने अत्यन्त सुन्द्र बिरते पद में सांसारिक मनुष्यों के विचित्र व्यवहार पर दुख 
प्रगट करते हुए कहते हैं:--/व्यवहारिक मनुष्य, सर्वेत्यागी सन्‍त की 'किस प्रकार इज्जत _ 
कर सकता है? यदि सन्त नगरवासी है तो वह रागात्मिकता का दोषी है, यदि वह 
अरण्यवासी है तो समाज द्वारा पशु समझा जाएगा। यदि वह धनादि छोड़ देता है तो : 
वह सिखारी जैसा व्यवह्गमत होगा, यदि वह कामिनी छोड़ कहीं दूर भागता है तो नपुंसक _ 
कहा जायगा, यदि वह उपदेश ( भाषण ) करता है तो कहा जाएगा कि भ्रबुद्ध होकर 
सी वह भाषण क्यों देता है ! यदि वह चुप रहता है तो बह गूगा है, यदि वह सत्य 
भाषण करता है तो वह कडुु भाषी है, यदि बहू समभाव से व्यवहार करता है तो 
वह कायर कहा जायगा ।” ा हद 
गोपालदास अपने दु'साध्य रोग के लिए भगवान धन्वन्तरिं से प्राथेना करते हैं:-- 
“हे भगवन्‌ ! में किस रोग से पीड़ित हूँ. कि मेरी आँखे हरिरूप देखने में असमर्थ हैं 
मेरे कान ईश-अशंसा सुनने में असमर्थ हैं, मेरे हाथ ईश-पूजा के लिए लूले हो जाते 
हैं और मेरे पांव तीथ्रयात्रा के ल्षिए पड़ हो जाते हैं। हे सगवन ! अपना दयापात्र बना- 
इए | इस भवरोग से छुटकारा दीजिए ।” 
. इस भवसागर को केसे पार किया जाय ? इस भव-परीक्षा को कैसे उत्तीर्ण किया 
जाय ? इसके लिए कन्नड सनन्‍्तों ने मक्ति-पूर्ण जीवन बिताने के क्षिए कहा है, ऐसा 
ज़ीवन जो ईशआप्ति के लिए मर मिटे। जब तक व्यक्ति लौकिक विभूतियों, लौकिक 


( २६४ ) 


शक्तियों और लौकिक मान-मयोदाओं के पीछे दौड़ता है, तब तक वह मगतष्णा के 
पीछे दौड़ता है और इस कारण असीम दुःख का भागी होता है। वह तभी ईश्वर-कृपा 
का पात्र बन सकता है जब कि वह अपने सारे यत्लों का ध्रूव लक्ष्य ईश-प्राप्ति बना ले। 
ओर तभी वह सांसारिक दुःखों से भी छुटकारा पा सकता है। . क्‍ 
अध्यात्म-साधना के लिए नैतिक शुद्धि परमावश्यक है। दुर्गणों को छोड़ना पड़ेगा, 
सदुगुणों को अपनाना पड़ेगा। निर्मोहठ, निरहंकारिता, निर्मेयता, निरपेक्षता, लोकिक 
खुख के प्रति उपेक्षा-सभाव, सत्य, दया, और इन सबके ऊपर अटूट ईश-भसक्ति इत्यादि कुछ 
सद्गुण हैं जिन पर कि कन्नड सन्‍्तों ने जोर दिया है। गुरुसिद्ध हमें क्रोध, चाद्रल्य, 
छल, घमंड, ईष्या और विस्मृति इत्यादि से दूर रहने के लिए आगाह करते हैं । 
कन्नड सन्तों के अनुसार इन्द्रिय-रूपी सपे सक्तों का सबसे बड़े शत्र्‌, है। इस शरीर की 
तुलना बलभीमयोगी ने चींटी के टीले से की है, जिसमें कि नो छेद हैं । इन नौ. छेदों में 
से किस छेद से सर्प घुस जाय यह नहीं मालूम । जब टीले पर अध्यात्म-चिन्तन का अधि: 
कार हो जाता है तो सप दूर फेंक दिया जाता है और तब भक्त अपने सच्चे अध्यात्म- 
जीवन का प्रारम्भ करता है। 
आध्यात्मिक मदारी के मन्त्रों द्वारा ही इस सपे के भयंकर विष का निराकरण हो 
सकता है। कन्‍्नड सन्‍्तों के अनुसार अध्यात्म-गुरु के मूल्य और महत्व का गुणानुगान 
नहीं हो सकता । गुरुसिद्ध इसी प्रसन्न पर कहते हैं--“हे गुरुदेव ! आपने मेरा जो 
उपकार किया है उसका मूल्यकन असम्भव है, जिस आत्मतत्व की श्राप्ति के लिए वेद 
विद्‌ पंडितों की सारी तक-शक्ति अपयाप्त है, जिस आत्मतत्व के दशन के लिए 
योगियों. के पश्चाग्नि एवं योग-साधन असफल हो जाते हैं वही आत्मतत्व आपकी 
अनन्त कृपा से मुझे सहज ही मिल गया।” और आगे चल कर गुरुसिद्ध ने गुरु ओर 
* गोविन्द को एक माना है, “यह वही गुरु गोविन्द समन्वय है जिसने केवल दिव्य सत्य॑ 
का द्शन मात्र ही नहीं कराया है, और संसर्ग मात्र ही नहीं कराया है, बल्कि उसमें 
स्वात्म का विज्यय सी कराया है। भवतारक के मतानुसार सच्चा गुरु वही हे जो स्वरूप 
का दशन करा दे और शिष्य को '्वस्थिति' बता दे । के 
. कन्नड भक्तों ने 'नामयश' की भूरि-भूरि सराहना की है। “अवबोध॑ श्राप्ति' का 
एक मात्र साधन सतत नामोच्चारण है। यह दिव्य नाम ही है जो विभिन्न दिव्य रूपों 
में अक्डरित होता है। यह वही दिव्य नाम है जो हमें अनाहतनाद' का श्रवण कराता 
है, और यह वही दिव्य नाम है जो हमें अमीरस ( जिसके विषय में कबीर ओर दादू 
ने काफी चर्चा की है) का पान करता है। जहाँ तक योग-साधन का प्रश्न है, कन्नड संतों 
ने मुद्राओं, घटचक्तों, आसनों और हठयोग का विस्तृत विश्लेषण किया है। इन सन्तों में 
.. से अधिक सन्तों ने इडा, पिंगला, सुषुम्ना, कुण्डलिनी, अज्ञाटक आदि का जिक्र किया। 
शरीफ साहेब का आध्यात्मिक च्बो' के विषग्न में एक पद है। उस पद्‌ की व्याख्या के 
हेतु हम आचाये रानडे के शब्दों को उद्धृत करना चाहँगे। शरीफ साहेब कहते हैं :-- 


( ९३६ ) 


“हसारा आसन स्थिर पीठिका पर होना चाहिए । यह पोठिका स्वयं दो खभ्सों पर अच्छी 
तरह आधारित है। ये दो खम्मे रवि और शशि हैं, या शरीर के इडा ओर पिंगला हैं। 
इन पर चखो चलाना शुरू करना चाहिए। दस वायु रूपी डोरियों से इस चख् के अरों को 
बांधे रहना चाहिए ।'** ' रुई बिल्कुल साफ होनी चाहिए, उसमें कूड्ा-करकट और गाँठ 
नहीं होना चाहिए ।*** *' चखो चलाने का कार्य निरन्तर चलना चाहिए।” शरीफ साहेब 
की कातने वाली नायिका के प्रति एक चेतावनी है। उसका ध्यान सतत चर्ख पर ही 
रहे, इधर-उधर परिवतेनशील संसार की तरफ़ न जाय । तब उस पढ़ी में, शरीफ साहेब के 
अनुसार २१,६०० तक की गिनती गिनी जाय । यदि एक भी गिनती छूटी तो कपड़े की 
बिनावट में कमी आ जायगी । शरीफ साहेब इस कपड़े को पीताम्बर कहते हैं जिसे 
कातने वाला अथौत्‌ भक्त श्रद्धा से भगवान को अपगणा कर दे । यही उसके उद्योग की 
पूति है। अपण के यही भाव सन्त निम्बा जी द्वारा भी व्यक्त किये गए हैं---हे इेश्वर ! 
में आपको यह शरीर उसी हालत में लौटा रहा हूँ ( अथवा लौटाता हूँ ) जिस हालत भें 
आपने मुझे दिया था ।” क्‍ द 


हमने देखा कि कन्नड़ सन्‍्तों के अनुसार एकाग्रचित्तता, गहरा अवधान ओर 
अटूट श्रद्धा के साथ नामोच्चारण ईश्वर-साक्षात्कार के लिए साधन हैं। परन्तु मानव 
चेष्टाएँ ससीम होती हैं, वे इस सत्य के प्रति भी सजग रहे हैं। भक्त केवल अपनी 
चेष्टाओं के बल पर ईश्वर साक्षात्कार नहीं कर सकता। अतः साधक की अमावस्या जैसी 
अनुभूति होती है। कन्नड़ सन्‍्तों में से अधिकांश में हम ऐसी स्थिति कुछ ह॒द तक पाते 
हैं। पुरन्दरदास और बसवेश्वर दोनों ने ऐसी स्थिति का अ्रनुभव किया। बसवेश्वर 
का कथन है--“हे ईश्वर ! यदि में आपके प्रति श्रद्धा रखता हूँ, यदि में आप से प्रेम 
करता हूँ और यदि में आपकी शरणागति लेता हूँ तो में जानता हूँ. कि भेरी विधिवत 
परीक्षा होगी--आप मेरे इस भौतिक शरीर को जड़ से हिला देंगे, मेरे हृदयगत 
भेदों की आप परीक्षा ,लेंगे और यदि में इन परीक्षाश्रों में उत्तीण हुआ तब कहीं में 
आपका दयापात्र बन सकूंगा।” यह पद मुझे टेनीसन की निम्न प्रसिद्ध पंक्तियों की 
याद दिलाता है-- 


. “हुदय की प्राथेना जब भाप के रूप में ऊपर जाती है, तब कहीं सगवत्कृपा 
वर्षो के रूप में आती है!” 

इसके अनन्तर ही भक्त इन्द्रियातीत 583 का अनुभव करता है। प्रभुदेव -. 
ऐसी ही अनुभूति को व्यक्त करते हैं--“जब मेंने आपके तेज को देखने का प्रयास किया 
तो करोड़ों सू् का प्रकाश मेरी श्राँखों के सामने से गुजरा। कितना महान्‌ श्राश्चये ! 
आपका रूप करोड़ों बिजलियों' से विभूषित था ।” 

गुरुसिद्ध अपने ऐक्य-अनुभव को इस प्रकार व्यक्त करते हैं-..“जब में ध्यानस्थ 
हुआ तब आपके दिव्य रूप के दशेन हुए, वह मणि-सा मोहक था, अज्ज्वलित अग्नि 


( २३७ ) 


के समान उज्ज्वल था, मणियों से गुथा हुआ सूत्र-समान हा, देदीप्यमान नीलमणि 
था, विद्युत की तरंग के समान था और करोड़ों शशि-सूथ के प्रकाश से भी अ्रधिक 
चमकीला था ।” 


कन्नड भक्तों की एक विशेषत/ है बयलु (गगन या शून्य ) की इन्द्रियातीत 
अनुभूति का सांगोपांग विवेचन । उन्होंने वयलु ( देश ) बयलिगेबयलु ( देश का देश ), 
. निबयलु (देश रहित ) और निबेयल. समाधि ( देश राहित्य में लय ) आदि सूंध्म 
विचारों का अक्सर प्रयोग किया है। इनसे वे चरम सत्य अथवा ब्रह्म का वर्णन करते 
प्रतीत होते हैं । बयलु और निबयलु के अथ में ही शून्य, निःशून्य और शून्यसंपादने 
आदि प्रयोग भी मिलते हैं । ्ि 
अन्ततः हम महिपति का कण्णारे कंडेवु चिन्मयन रूप” नामक गीत लेते हैं जो 
आध्यात्मिक साधना का मुकुट है। यह गीत रहस्यानुभूतियों का सक्रम विवरण देता 
है । इस गीत की व्याख्या के लिए भी हम आचाये रानडे के शब्दों का सहारा लेंगे। 
महिपति कहते हैं कि पहले यह आत्मा चक्चु के सामने दिव्य चक्तु अथवा दिव्य ज्यो- 
ति के रूप में प्रगट होता है। और ऐसी दिव्य ज्योति का दर्शन बड़ा पुण्य प्रदान करता 
: है। यहं स्मरण रहे कि यह पूर्व जन्म के पुण्य का ही प्रभाव था कि ऐसी दिव्य ज्योति 
के दशन हुए । परन्तु जब दिव्य ज्योति के दश्शन हो जाते हैं तब और अधिक पुण्य 
होता है। ऐसा प्रतीत होता है कि ईश्वर अपने भक्त को अधिकाधिक लाभ देना 
चाहता है । इस दशेन-प्रक्रिया के अनंतर हम श्रवण की प्रक्रिया पाते हैं । महिपति कहते 
हैं कि ईश्वर की पहचान श्रवणु-विषय से नहीं होती है बल्कि श्रवण-प्रक्रिया से होती है । 
ओर आगे श्रवण के फलस्वरूप हम विभिन्न प्रकार के शब्द सुनते हैं। साधक अनेक 
द्विय ध्वनियों में से इस प्रकार की भी एक ध्वनि छुनता है जिसमें नाना प्रकार की 
ध्वनियाँ संग्रहीत रहती हैं । महिपति के अनुसार इस दिव्य ज्योति के दर्शन और दिव्य 
श्रवण के अनन्तर ईश्वर-साक्षात्कार होता हे। ईश्वर बाल-रूप में प्रगट होता हे । वह 
खेलता हुआ दिखाई पड़ेगा | इस प्रकार का अनुभव अनेक प्रान्तों के विभिन्न सन्‍्तों ने 
किया है । सन्त तुकाराम ने इसी प्रकार अनुभव किया +पुरंदंर दास भी ईश्वर को कुसु 
( शिशु ) रूप में लेते हैं । जत की स्त्रीसन्‍्त शिवलिंगवा ने मगा हुट्टिदब्बा नामकी एक 
बड़ी सुन्दर कविता रची हैं। ईश्वर कभी प्रगट होता है, , कभी गायब हो जाता है और 
इस प्रकार साधक के सामने तरह तरह का नाटक ( अथवा खेल ) करता है। (इस स्थान 


+ 


पर ) संत ज्ञानेश्वर की उक्ति कितनी उल्लेखनीय है -- |! 
“दिसे तब तब लये । लपे तब तब आभासे ।* 


* इन सब अनुभवों के अनन्तर महिपति एक विचित्न अवस्था (दशा ) का वर्णन 
करते हैं, जिसे कि हम अलौकिक अनुभव का विरोधाभास कह सकते हैं। यदि साधक 
ईश्वर को देखना चाहता है तो वह नहीं दिखाई पड़ता है। यदि साधक उससे मुंह 


( रेह्टे८ ) 


(डडुता है तो ईश्वर उसे दूसरी दिशा में दिखाई पडता है जैसा कि श्रज़ञन' को श्री कृष्ण 
दिखाई पड़े थे। **** “इस विरोधासास का ज्ञानेश्वरी के ११४ अध्याय में बड़ा सार्मिक 
वर्णन है। यह अनुभव श्रवण मात्र नहीं है, यह ईश्वर का दशन मात्र नहीं है। 
-**** यदि साधक ईश्वर को छूना चाहता है त»ईश्वर ऐसा न होने देगा। यह महि- 
पति का कथन है। ईश्वर का सुत्बु ( सूक्ष्म गति ) साधक को नहीं दिखाई पड़ता है । 
इस सुछ्बु का अनुभव ईश्वर-भक्ति में तल्लीन साधक ही कर सकता है जब कि ईश्वर 
के व्यापारों को बिना देखे और सुने ही वह अपनी मनचाही वस्तु प जाता है और इसी 
अदे ते और अझुने व्यापार का मद्दिपति गान करते हैं, अह अपने अआधारभृत सत्ता का 
किसी को पता नहीं लगने देता, यह दिखाई नहीं पड़ता, और सुनाई नहीं पड़ता और 
तब रपश से ज्ञात होने की क्या बात | अन्ततः महिपति कहते हैँ कि. ईश्वर का यह 
ज्योति-द्शंन तब तक मक्त की आँखों के सामने स्थिर रहता है जब तक कि बह सतत 
सह्ग में रहता है। सम्भव है कि एकान्त में उसका चित्त इतना संत न रह सके। 
परन्तु इतना तो कहा ही जा सकता है कि जब वहू साधक साधु मंडली में रहता है 
तो उसके लिए यह ज्योति शान्त, सुस्थिर और विकाररशित रहती है, यही सतत 
ज्योति-द्शन अध्यात्म-जगत का चूडान्त अनुभव है। | 


न मे 3005 बी० आर० उलकर्णी, योतमले 
हरिमाधव शरण एम० ए०, इलाहाबाद 


